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. शतनचन्द्र मृणोत स्मप्रति ग्रंथ-माला-+१ 
: ३५७ ६२५२ 


समाज ओर जीवन 


. [समाज और जीबन की धार्मिक तथा आर्थिक समस्याओं को स्पर्श करने 
वाले लेखों का संग्रह ] 


सम्पादक 
जमनालाल जैन, साहित्य-रत्न 
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भारत जैन महामण्डल 
१९०० 


प्रकाशक : 

भमूछचन्द बड़जाते 
सद्दायक मंत्री, 

भारत जैन महामण्डल वर्धा. 


प्रथम संस्करण ; ३००० 
49 +२०५० ल्फड-० ०२० च-अप> न्३्क- 


मूल्य : एक रुपया 


सुद्रक ६ 
जमनाञलछ जैन 
व्य॑वेस्थापक 
श्रीकृष्ण प्रिंटिंग वक्‍्सं, बचा 


अपनी ओर से 

“समाज और जीवन? पुस्तक पाठकों के द्वाथों में है। पाठक 
देखेंगे कि जीवन की और समाज की जो समस्याएं, हमारा ध्यान आकर्षित 
कर रही हैं या जिनका धुंधला-स्पष्ट-अस्पष्ट चित्र हमोरे सामने रहता ड्ढै 
उनकी चची इसके लेखों में आई है । छेखकों में विशेष कर वे ही हैं जिनका 
समाज और जीवन की समस्याओं के चिन्तन से गहरा सम्बन्ध रहा है। 
में समझता हूँ, ये लेख पाठकों को पसन्द आएंगे और चिन्तन का मौका 
भी देंगे। 

अधिकतर लेख जैनजगत के पिछले अंकों से ही संकलित किए. गए. 
हैं। कुछ लेखों में पुमः संशोधन करना पड़ा है। विनोबाजी का ' वैश्यों 
का धर्म ? शांति-यात्रा से लिया गया है | सम्पादक उन सच लेखकों के प्रति 
कृतज्ञ है जिनके छखों का उपयोग किया गया है और जिन्होंने अपनी अनु- 
मति प्रदान कर उत्साह बढ़ाया है । 


पुस्तक का ग्रकाशन भारत जैन महामण्डल द्वारा संचाल्ति 
* श्री रतनचंद्र मूणोत अन्थमाला” की ओर से हो रहा है। यह उसका 
प्रथम पुष्प है | 

भारत जैन महामण्डल असाम्प्रदायिक संस्था है और सब धर्मों के 
प्रति समन्वय साधना उसका ध्येय हे-फिर भी विशेष रूप में वह श्रमण 
संस्कृति की समस्याओं को अधिक छूती है। इस संग्रह के अधिकतर 
लेख श्रमण-संस्क्रति से ही सम्बंधित हैं | 

आदरणीय डा० हीरालालजी जैन, प्रोफेसर नागपुर महाविद्यालय का 
कृतश हूं कि उन्होंने इस पुस्तक के लिए. मदत्त्पूर्ण भूमिका लिख देने की 
कृपा की है। 


२ 


भाई ए० जी० नन्दनवार ने मुख-चित्र बनाया है। निकटता में 
धन्यवाद भेद को पेदा करने वाला हो जाता हैं। वह कछा का उपासक 
है और स्नेह उसका द्वार्दिक है। उसकी कला उत्तरोत्तर प्रगति पर हैं, 
यह उसकी रुचिका प्रमाण है । 

संपादन और मुद्रण की जिम्मेदारी मेरी ही रही है--और इस 
कारण त्रुटियों का उत्तरदायित्व मेरा ही हो जाता है। अश्ृुद्धियों के लिए 
पाठकों से क्षमा प्रार्थी हूँ । 

अगर पाठकों का सहयोग मिला तो ऐसे ही दूसरे प्रकाशन भी 
पाठकों को भेंट किए जावेंगे। 

एक बात और । महामण्डल के प्रकाशन व्यापार की दृष्टि से नहीं, 
विषार-जाग्रति की दृष्टि से ही किए. जाते हैं और इसीलिए कीमत भी 
कम-से-कम रखने का प्रयत्न रहता हे । 

वो, 
२५ दिसम्बर! ५० 


--जमनालाल जैन 
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आभार 


प्रस्तुत पुस्तक “श्री रतनचन्द मूणोत ग्रन्थ-माला ” की ओर से प्रका- 
शित हो रही है। श्री रतनचन्दजी का स्वगंवास अभी-अभी हुआ है। 
आप रालेगांव ( यबतमाल ) में रहते थे। शुरू से ही आपके विधार सर्व 
घ॒र्म समन्वय के रहे हैं। स्थानकवासी सम्प्रदाय के होनेपर भी न केवल 
जैन ही बल्कि वैष्णकों के मन्दिसें आदि में भी वे आया-जाग्रा करते थे और 
विधि-निय्ममों में रस छेते थे | वे एक धामिक टस्ट भी स्थापित करना 
चाहते थे। यही इत्ति उनके सुपुन्न श्री हीराचन्दजी में पाई जाती है । 
उस दिन उन्होंने सदृज-माघ से कद्दा कि वे उन्हीं पुस्तकों को रुचि पू्ेक 
पढ़ते हैं जिनमें किसी एक धर्म की प्रशंसा और दूसरे ख़ब की निंदा न हो 
या फिर धर्म की अव्जैकिक बाते न हो जो घर्म जीवन को स्पर्श नहीं करता 
उस वे धमं नदीं मानते । यह एक बहुत बड़ी बात है और इसका महृत्त् 
तब और भी बढ़ जाता है बच्चन ग्रामीण वातावण में रहकर ऐसे विचार सुनने 
को मिलते हैं। उन्होंने यह भी कहा कि जब हम मानव-समाज के साथ 
ब्रिना जाति और घर्म के व्यायसायिक सम्बन्ध स्थापित कर सकते हैं तब हमें 
उस अल्गाव की क्‍या जरूरत है जो जीवन से भिन्न पड़ जाने वाले धर्म 
द्वारा पाला-पोसा जाता है । 

महामण्डल की नीति और जैनजगत से वे इसी कारण प्रभावित हैं 
और इसी कारण उन्होंने अपने स्व० पिताभ्री की स्मृति में १००१ रुपया 
प्रदान कर यह पुस्तक प्रकाशित करने को प्रेरित किया | 

आपके यहां कृषि और साहूकारी का काम-काज होता है। 

हीराचन्दज़ी में सौजन्य, सदुमावना और मिल्न-सारिता के काफ़ी 
गुण हैं । 

महामण्डल इस सहायता के लिए उनका अभिनन्दन करता है। 

इमारी अभिलाषा है कवि जिस सदभावना से यह भ्रन्थमाला शुरू 
हुई है उसमें से अच्छी-अच्छी सर्वजनोपयोगी पुस्तकें प्रकाशित हों और 
श्री हीराचन्दजी को समाधान हो कि उनकी सदुभावना साथेक हो रही है 
और उनके दान का सदुपयोग हो रहा है। 
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आरम्भसिक 


मनुष्य है तो एक जीवमात्र ही, जैसे अन्य पशु-पक्षी हैं; किन्तु उस 
में कुछ प्रवृत्तियां ऐसी विकसित हो गई हैं जिनके कारण वह अन्य सब 
प्राणियों की अपेक्षा श्रेष्ठ हो गया है । वे प्रदृत्तियां मुख्यतः तीन है ३--- 
ज्ञान, नीति और कछा | मनुष्य अपने को व अपने आसपास की सृष्टिको 
जानना समझना चाहता है, तथा इस जानकारी में वह केवल अपनी 
आंख, कान आदि ज्ानेन्द्रियों से ही काम नहीं लेता, किन्तु मानसिक 
चिन्तन भी करता है, जिस में बह अपनी बुद्धि द्वारा युक्ति और तक से 
भी काम लेता है। वह कार्य-कारण का संत्रंध भी जानना- चाहता है, और 
इस के लिये प्रयोग भी करता है तथा अनुमान भी ल्गाता है। इस प्रकार 
बह अपनी समझदारी को उत्तरोत्तर बढ़ाता जाता है। यही नहीं, उसने 
अपने इस ज्ञान का प्रचार और विस्तार करने के लिये समुचित साधन भी 
खूब जुटा लिये हैं । भाषा द्वारा एक मनुष्य अपना झ्ञन दूसरों को भी दे 
सकता है व प्रंथों द्वारा बह इस शान का अपने दूरवर्ती बन्चुओं तथा 
भविष्य की सन्तान के लिये भी संरक्षण कर लेता है। यह ज्ञान-शीलता 
व विवेक मनुष्य के सिवाय अन्य जीवों में नहीं पाई जाती। इसी के बल 
से मनुष्य ने दर्शन व विज्ञान की उन्नति की है | 


नीतिका विचार मनुष्य की, दूसरी विशेषता है। अपने हित व 
अह्ित संबंधी नेश्रा्गिक प्रद्ृत्ति तो पशुओं आदि में भी पाई जाती है, किन्तु 
बुरे और भछे, पाप व पुण्य, सत्‌ और असत्‌ का विचार मनुष्य की ही 
विशेषता है, जिस के ही फलस्वरूप घर्म, सदाचार व राजनीति आदि का 
विकास हुआ है । 


उसी प्रकार अपने कार्यों में, उपयोगी घटनाओं में सौन्दर्य व सुब्य- 
पस्था की स्थापना कर के उस में सुख का अनुमव करना मनुष्य की करूा- 


र्‌ 


त्मक तीसरी विज्वेषता है, जिस के फलस्वरूप उसने वास्तुकला, मूर्तिकला, 
चित्रकला, मानकला व्‌ काव्यकला आदि का उत्थान किया है। 


इन तीन मद्गागु्णों की उपासना मनुष्य चिरकाल से करता आरहा 
है, और उसका ध्येय भी इन में पुणंता प्राप्त कर लेना प्रतीत द्वोता है । 
इसीलिये जितने अंश में मनुष्य इन गुणों में उन्नति करता है उतना ही बह 
सभ्य व सुसंस्कृत गिना जाता है। किन्तु जान पडता है कि इन गुणों के 
बिकास की कोई निर्दिष्ट सीमा नहीं है। नाना दशों व समाजों में ये ही 
गुण नाना प्रकार से प्रकट हुए हैं, और कालक्रम के अनुसार उनकी विशेष 
प्रवृत्तियों की क्षति और बृद्धि निरन्तर होती हुई पाई जाती है। एक देश 
की नीति, सदाचार व सम्य व्यवहार दूसरे देश से मिन्न पाया जाता है । 
नाना धर्मों व दशानों ने जीव और इतरसृथ्टि को भिन्न भिन्न प्रकार से 
समझा है। जो कुछ आज उुन्दर, कलात्मक व आकर्षक समझा नाता है, 
कही कल रुचिवाह्य हो जाता है; और जो प्राचीन काल में सत्य व तथ्य 
विश्वास किया जाता था वद्दी अब अज्ञान व अन्च-विश्वास माना जाता हैं। 
इस प्रकार हमारे ज्ञान और विवेक के विस्तार को कोई सीमा नहीं दे । 


भारतवर्ष चिरकाल से चिन्तनशीर रहा है, और घिन्तनशील समाज 
कभी एक ही नियमावली के बन्धन में बंधा नहीं रह सकता | सूष्टि गति- 
शील है, परिस्थितियां निरन्तर बदलती रहती हैं, और तदनुसार इमारी 
आवश्यकता, रुचि एवं नीति भी विकसित होती जाती हूँ । वेदों में हमारी 
जिस जीवनदैली का चित्रण पाया जाता है, उसमें उपनिषदों की विचार 
घारा एवं महावीर व बुद्ध जैसे महापुरुषों के उपदंशों ने एक भारी परिवर्तन 
उपस्थित कर दिया । यहां विदेशी आये--यबन, शक, हूण और अन्ततः 
मुसलमान और अंग्रेज । इनसे हमने बहुत कुछ सीखा और उन्हें भी बहुत 
कुछ सिखाया । “कबीर और नानक, दयानन्द और रामकृष्ण, एवं तिलक, 
टागौर और गांधी ने हमारे नेतिक व आध्यात्मिक ज्ञान की धारा को विश्यद्ध 
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और निम्मेक बनाने का प्रयत्नः किफा, समाज़ के नवीम सेगठनः की. प्रेरणा 
की) तथा जीवन: में एक अदम्ति: उपस्यित की और इस प्रकतरः उन्होंमेः हमे 
पसूपरा के प्रवाह में ऋते; बादों के अम्रमार में भटकने एवं-नवीनता की 
लहरों में द्वूक्मे से भा लिया । 


अध हमारा देश खतंत्र हैं । पर क्‍या हमें' स्काचीनता के सुख का 
अनुमव हो रहा है ? इस देश में शायद ही' कोई ऐसा व्यक्ति मिलें जो 
कह सके कि उसे खाने-पीने पहमने-ओंठने व रहने आदि” के लिये उपयोगी 
सब्न पदार्थ रुचि अनुसार सरलता से प्राप्त होते हैं | घारमिकता का तो जीवन 
से मानों संबंध ही टूट गया है, नेतिकता व्यक्ति के नीवचन व सामाजिक 
ब्यवहार में से विछ॒प्त होती जा रही है। निष्छुर स्वाथंपरायणता व अनु- 
शासन-हीनता जीवन के अंग बनते जा रहे हैं । उधर अन्तर्राष्ट्रीय आकाश 
में युद्ध के काले बादल पुनः उठते दिखाई दे रहे हैं। विद्वेष, अविश्वास 
व अहंकार की मात्रा राष्ट्रीयता के स्तर पर संसारमर में बढ़ती ना रही है, 
जिसका कुपरिणाम सब ओर टिखाई पड़ने छगा है। अन्तर्राष्ट्रीय संघ भी 
इन बुराइयों से अपने को ब्रचा नहीं पाता । काछ की इस ग़ति को मोड़ने 
का क्‍या कोई उपाय दे ! 

हमें अपने धर्मशास्त्रों का इस दृष्टि से पुनः अवलोकन करने की आव- 
इ्यकंता दे । प्राचीन आचार्यों व संतों के उपदंशों में हमें यह खोजना है, 
कि क्‍या उनसे हमारी आज की समस्याओं को इल करने में कुछ सहायता 
प्रात्त हो सकती हैं| इमें अपने रीति-रिवाज, आधार-विचार एव वैयक्तिक 
व सामाजिक जीवन-पद्धतियों पर पुनः विचार कर के देखना है कि कया वे 
हमारी सांस्कृतिक धारा के अनुकूछ हैं, तथा क्‍या उनके द्वारा ही हम 
अपना कल्याण व संसार को सुमति टाम कर सकेंगे ! 


ओर सब से बड़ी आवश्यकता तो है स्वतंत्र ब निष्पक्ष चिन्तन और 
बिवेक को | प्रस्तुत पुस्तक मे जो लेख-संकलन किया गया है वह हमारी 
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बुद्धि को इसी दिशा में उत्तेजित करने का अभिप्राय रखता है। इन 
निबन्धों के लेखक समाज के रूब्ध-प्रश्चिष्ठ चिन्दनशील विद्वान्‌ हैं | प्रत्येक 
लेख में हमारी राजनीति, अथं-व्यवस्था, समाज-रचना, लोक-सेया आदि 
प्रदृत्तियों के कुछ दोष व विकार दिखा कर उनके शोध का उपाय बतलाया 
गया है | जिनमें सजीवता है और आशत्मोक्नति व समाज-विकास की भावना 
है वे अवश्य इन लेखों को पढ़ेंगे और उनसे लाभ उठा सकेंगे | ऐसे ही 
चिन्तनशील उपदेशों द्वारा सुधार पर ही इमारे देश व्‌ समाज का भविष्य 
निर्भर है | 


नागपुर महाविद्यालय 
नागपुर दि हीराछाल जैन 
7 का 


समाज और जीवन 


सुख ओर शान्ति 


महात्मा भगवानदीनजी 

शांति और सुख : 

शांति की पूजा बहुत होती है। और उसको काफी से ज्यादा 
मह््व मिला हुआ है। धर्म-मंथ का अंत “ 3# शान्ति? कह कर ही किया 
जाता है। कुरान के अन्त में भी ७४ शान्ति के अर्थों वाला “अस्सलाम! 
लिखा मिल्ता है। सारे धर्मों की बुनियाद शान्ति फेलाने के खातिर पडी | 
फिर भी शान्ति शद्द में आज इतना मिठास नहीं है जितना “सुख-शान्ति ? 
बोल में । शान्ति के साथ सुख जुड़ जाने से शान्ति का मतलब सन्न के 
लिए. साफ हो गया है यानी जहाँ शान्ति वहाँ सुख या जहाँ सुख वहाँ 
शान्ति | यों सुख-शान्ति एक अर्थ वाले शब्द हो जाते हैं । 


दिछसे कोई सुख-शांति नहीं चाहता : 


सेकड़ों व्याख्यानों को व्याख्यान देने वाले यों शुरू करते हैं: “सब 
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सुख चाहत हैं और धर्म यह सिखा सकता है कि सुख कहाँ मिलेगा” और 
फिर आगे चल पड़ते हैं। मानों व्याख्यान देने बालों को व्याख्यान सुनेन 
वालों के मन का ठीक-ठीक और पूरा पता है और उनको अपनी इस 
जानकारी पर पूरी पूरी तसल्ली यों हो जाती है कि व्याख्यान सनने वालों 
में से कोई एक भी उनकी इस मान्यता का खण्डन नहीं करता । हम भी 
ऐसे व्याख्यानों के सुनने वालों में रहे हैं और इमने भी भेड-'वाल ग्रा 
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भीड-चाल के वश में द्वोकर औरों की तरद्द चुप रहने में ही अपनी घुख- 
शान्ति समझी है। यद्ट हम यों कट्ट रहे हैं कि हमें बोलना चाहिए या 
और हम बोले नहीं | बात इमोर मन-लगती नहीं थी, फिर हमें चुप नहीं 
बैठना था। हम यह न तब मानते थे और न अब्र मानते हैं कि आदमी 
जी से सदा सख-शान्ति चाइता है। बह सख-शान्ति से ऐसे ही डरता है 
जैसे दुख-दर्द से। अगर सश्त सोने में है तो हमें एक मी ऐसा न मिलेगा 
जो सौ घंटे या पचास घंटे या पच्चीस घंटे भी सोये । अगर सुख खाने 
में है तो इसमें एक भी ऐसा न मिलेगा जो दस सेर या पांच सेर या दाई 
सेर खा जाय | सुख-शान्ति को समझाने के लिएः हमें यह तो बताना ही 
पडेगा कि सुख-शान्ति है किस काम में और फिर काम कोई ऐसा बताया 
नहीं जा सकेगा जिसमें कोई निरन्तर लछगकर कुछ द्वी समय में दुःख न 
मानने लंग। फिर यह बात कैसे ठीक हो सकती है कि सत्र लोग सुख- 
शान्ति चाहते हैं ! 


अमुकूछ-प्रतिकूल बेदना : 

कुछ ऋषियों ने 'वेदना” नाम का एक और शब्द खोज निकाला | 
बेदना शब्द विद से बना है । विद्‌ माने जानना, वेदना माने जानकारी । 
बेदना शब्द वाले ऋषिने सुख को कद्दा अनुकूल वेदना और दुख को कहा 
प्रतिकूछ वेदना । इस को सीधे दाब्दों में यों समझ लीजिये कि मनल्गती 
जानकारी सुख और मन न लगती जानकारी दुख कहलाती है। अब 
सुख रह गया मनचाही बात | अब धर्म बताये कि वह क्‍या सुख सिखा- 
येगा ! जो मैं चाहता हूँ उसके मिलने से ही मुझे सुख मिलेगा । अगर 
धर्म भी मेरी हो में हो मिछाता है तो घमे ने मेरा क्‍या भला किया और 
मेरे किस काम आया ! और अगर. घर्म मेरी बात को काय्ता है और 
* ना? कद्दता दे तो वह मुझे दुःख देता है । फिर यह बात झूठ हो जाती है 
कि धर्म सुख देता है। इन अनुकूल और प्रतिकूल बेदनाओं ने बात तो 
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फ्र 


आदमी के मन-लगती कही पर इसमें ऐसा कोई बींज न मिला जिसे बोकर 
आदमी सुख-फल की खेती आसानी से काट छेता है । 


आनन्द ? और वेदना : 


कुछ ऋषियोंने बड़ी ऊँची उड़ान ली और उन्होंने एक नये ध्न्द 
4 आनन्द ! की रचना कर डाली । इत शब्द की तेज धारते उन्होंने अनु- 
'कूछ और प्रतिकूल दोनों वेदनाओं का ही सर काट कर फेंक दिया | यानी 
खुख-दुःख दोनों को ही बेकार साबित कर दिया या निरी दुनियादारी की 
ध्वीज बना कर छोड दिया। अगर आनन्द शब्द का डल्या किया जाय 
तो बह होगा आत्म-बेदना और घरेलू बोली में घी होगा अपनी जानकारी ॥ 
तो अब आनन्द रह गया आत्मानंद यानी अपने आप अपने आपे में मगन 
रहना । और अगर वेदना शब्द से आप चिपके ही रहना चाहते हई तो 
आनन्द के माने हो जाते हैँ अपने आप को जानते रहना और मगन 
रहना । वास्तव में, बात ते यह बड़ी गहरी है और बंडे बड़े तक-शाहियें 
का मुँह बंद कर सकती है, पर है कोरी कल्पना । हो सकता है बिल्कुल 
सच्ची हो । पर जद कहीं वह सच्ची मिलेगी वहँ।न हम'होंगे न तुम 
और न यह दुनिया द्वोगी । तब फिर ऐसी सचाई से इमे क्या लेना-देना ॥ 


सुख-शांति की खोज : 


आइये, अब आसमान से फिर भूतठ पर आ जाइये और अपनी 
सुल्ल-शान्ति से भेंट कीजिये । भक्षा-बुरा जैसा भी सुख इस दुनिया में है 
और भली-बुरी जेसी भी शान्ति यहाँ मिलती है उसीसे ६में काम पड़ेगा 
“और उसीको पाकर इमें तसल्ली होगी और चेन पडेगा । फिर उसी की बात 
क्यों न करें ? आइये, अभ्च उसी की खोज करें ओर पता लगाएँ कि बह 
-कहाँ रहती है और कहाँ अपने आप आ जाती है ? और क्‍यों अपने आप 
“चली जाती है ! वह सिनेमा के फिल्‍म के चित्रों की तरह निरी छाया दी 
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क्यों न हों, पर जब इमें सुख देती है तो हमारे लिये तो वह छाया नहीं, बड़ी " 
माया है। हम उसके खोजने या उसकी चचों करने में कुछ समय दें तो 
धट्ट समय बबांद किया हुआ नहीं समझा जाना चाहिए । 
समाज भी सुख-शांति नहीं चाहता : 

शान्ति की खोज में निकलने से पहले यह बात तो हमें अपने जी मे: 
बिठा लेनी ही चाहिए कि सुख-शान्ति मिलेगी हमें तमी जब हम सच्चे जी' 
'से उसको अपनाना चाहेंगे। हम चाहें और वह न मिले, ऐसा नहीं हो 
सकता । थो आदमी जो चीज चाहता है, वह कोशिश करके अपने जी स 
चाहने का सबूत देता है और कोशिश किये जाता है और फिर वद्द पा भी 
लेता है। यह दम इसलिए लिख रहे हैं कि हमारा अनुभव हमें यह डक 
की चोट बता रहा है कि हम सचमुच सुख-शान्ति नहीं चाहते । न अछग - 
अलग और न समाज रूपसे | बहुत खोजने पर सो में से कोई एक ऐसा शायद 
“मिल जाय जो सुख-शान्ति के पीछे लगा हो और उसके पाने की कोशिश 
कर रहा हो। पर समाज रूपसे तो उसकी भी कोशिश यही मिलेगी कि. 
सुख-शान्ति जितनी दूर रहे उतना अच्छा | अब जन्न समाज से सुख-शांति 
दूर दे, तो व्यक्ति को कहाँ से मिल जायगी और जब व्यक्ति दी उससे भागता' 
फिरता है तो व्यक्ति से बना हुआ समाज उसे क्‍या आसमान से बरसा 
लेगा ? सचमुच यद्द बात हम बहुत बढ़कर कद्ट गये कि न व्यक्ति सुख- 
शान्ति चाहता है और न समाज | इस बात का हम अगर कोई पक्का 
सबूत न दें तो यह किसी के गले न उतरेगी। और हमारी इँसी उड़ेगी 
सो अलग । हमारी हँसी उड़ जाय इसमें तो हम जरा भी दुःख नहीं 
मानेंगे । मगर हमारी हँसी तो तमी उडेगी जब कोई यह साब्रित कर देगा 
कि समाज मी और व्यक्ति भी सुख-झान्ति चाइते हैँ और अल्ग अछग 
और मिलकर सब उसी की खोज में जुटे हुए हैं और जी-जान से कोशिश 
कर रहे हैं। अगर एसी हमारी हँसी उडी तो हमारे हिस्से में कुछ खुल ही। 
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जआययगा । क्योंकि हम इस बात के कायल हैं कि लोज करने से सुख-शांति 
'जरूर मिलती है। और खोज करने वाले समाज को जुरूर मिलेगी । और 
<इम उस समाज के अंग हैं, फिर हम उसको पाये बिना कैसे रह जायेंगे ! 
'बहुत न सही कुछ तो बांट में आयेगी ही । पर हम तो अपनी बात पर 
अंडे हैं। वह बात यह है कि समाज सुख-शान्ति नहीं चाहता और न 
इस ओर कोशिश कर रहा है । 
'पाँच भूव ओर सुख-शांति : 

आइये, सुख-शान्ति के लिए पहले पाँच भतों की खोब करें । जलन 
-को अगर आप दुः्ख मानते हैं तो ना-जल्न में सुख-शांति का 
ननिवास है। यह कौन नहीं जानता कि आग जलाने के लिए कम-से-कम 
'तीन लकड़ियों की जरूरत होती है यानी जलन या दुःख पेंदा करने के 
'लिए. तीन का इकड्ा होना जरूरी है । जलन को नाजलन में बदलने के 
लिए, यानी दुःख को शांति में बदलने के लिए इतना ही तो करना है कि 
तीनों लकड़ियों को अलद्ददा कर दीजिये। थोड़ो देर में आप ही बुझ 
जायगी । न औरों को जल्ायेंगी और न खुद जलेंगी । अब तो घर घर 
हँ पत्थर का कोयला इस्तेमाल होने छगा है और बच्चा-बच्चा यह जानता 
है कि कोई एक कोयल्य जलती आग से अलग हुआ नहीं कि बुझा नहीं | 
चपानीं घटाओं के रूप तूफान ल्वता है, बिजली गिराता है, अंधेरा करता है, 
मकान तोड़ता है, पद्ठाड़ तोड़ता है, और न जाने क्‍या क्‍या आफ खड़ी 
करता है। वही जब जिखर कर इधर-उधर फैल जाता है तो सुख-शांति 
'फैलाता है, खतियोँ सरखाता है और अंधेरे को उजाले में बदल देता दे | 
थानी ब्राढ़ के रूपमें गाँव के गाँव बहा ले जाता है। पर समझदार छोग बाढ़ 
से बचने के लिए. नदी के किनोरे किनोरे नहर तैयार रखंते हैं और पानी 
को छितरा देते हैं। वाद की बला को नहरों के जीरेये सुख-शांति में बदल 
देते हैं। इवा घने पत्ते वाले पेड को टक्कर मारकर गिरा देतीं है लेकिन 
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जिस दरख्त ने अपने बहुत-से पत्ते छितरा दिये हों, आंधी रूप वाली हवा 
उसका कुछ नहीं बिगाड़ सकती क्योंकि उससे टकरा कर वह खुद छितरः 
जाती है। रेल वाले कई सिगनल के हत्थों का नुकसान करने के बाद यह 
समझ पाये कि उसमें अगर बहुत से सूराख कर दिये जाये तो आंधी फिर 
उस न तोड-फोड सकेगी क्योंकि वह खुद इन सूराखों में होकर छितरा! 
जाती है। आग, पानी, हवा गला फाड फाड़ कर आदमी को यह सबक 
दे रहे हैं कि सुख व शांति बिखरने ओर छितराने में है, सिमटने और 
इकट्ठे होने में नहीं। पर प्रकृति के ये दोनों गुण हैं कि बह सिमट्तीः 
सिमेय्ती है और बिखरती-बिखेरती है यानी दुख-सुख मय है। आदमी दुख 
से बिलकुल तो नहीं बच्च सकता पर जरा सोचे समझ तो सुख-शांति के अम्बार 
खड़े कर सकता है। जो सुख-शांति आज दुनिया में कहीं भी नहीं दै 
और किसी को दूंढे नहीं मिल रही, उसकी कुछ दिनों में दी इतनी/ः 
बहुतायत हो सकती है कि जो जितनी चाहेगा, पा सकेगा | 


असली खुख बिखरने और छितरले में है : 


यह किश्वे नहीं माद्म कि हमारी हरी हरी खेतियाँ जिनको देख 
कर इमारी आँखें तर हो जाती हैं, हमारा मन उमंगों से भर जाता है और 
जिस देख कर हमारी घरवालियों गा उठती हैं और नाचने लगती हैं और 
हमोरे बच्चे खिलखिला उठते हैं वह सब नतीजा है उस के ढेर को छितरान 
का और खेत में बिखेरने का जो घर में ढेर के रूप में कोठी में बन्द था और 
अगर कुछ देर और बन्द रहता तो तरह तरह के कीड़े और बदबू पेंदा करता,, 
घर भर को दुख देता और सड़कर कितनों को भूखा रखता और या कितनों' 
को रुछतता, ,इसका अंदाज नहीं लगाया जा सकता। देखिये न, अक् 
उसीका एक एक दाना खेत में पडकर कितने गुना हो गया है। याद रहे 
बह वहाँ ढ़ेर में रहने के लिए नहीं बढ़ा है। अगर कोई उसे ढेर के लिए: 
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बढ़ा हुआ समझे तो वह दुख का ढेर खडा करना चाहता है, वह खेत पकने 
पर जितनी जल्दी, जितने छोटे टुकड़ों में छितराया जायगा उतना ही ज्यादा 
सुख-शांति फैला सकेगा । बस, इकटठे होने में 5:ख है पर इसी भ सुख 
भी है अगर हम बिखरने के लिए इकट्ठे हो रहे हों। पर यह याद रहें 
कि बिखरने की नीयत से इकटठे होने में मी असलछी सुख नहीं, माना हुआ 
सुल है, सुख की इंतजारी का सुख है। असली और अमली सुख तो 
छितरने और बिखरने में ही है । 


आइये, अब जरा असली दुनिया में आइये। आप को अपनी 
कमाई के एक महीने बाद किसी एक दिन सौ रुपये इकट्ठे हाथ लग जाते 
हैं तो वे सुख तो देते हैं पर वही नकली सुख यानी इंतजारी का सुख | 
अमली सुख तो तभी मिलेगा जब वे कई दूकानों पर बिखर दिये जायेंगे 
और वहाँ से तरह तरह की चीजें घर पर आ कर जमा होंगी । अभी जमा 
हो रही हैं । इसलिए असली सुख के इन्तजार का ही सुख है। अब जरा 
उसके पकवान्न बनने दीजिय | अभी मी असली सुख कुछ दूर है। अब 
उस पकवान्न को घर भर मेँ बंटने दीजिये यानी ब्रिखरने दीजिये और फिर 
देखिये कि वे बिखरे हुए; सौ रुपये बच्चों को कैसे कुदका रहे हैं, उनसे बड़ों 
को फुदका रहे हैं, उनसे बड़ों को चहका रहें हैं। और आप यह देख कर 
खड़े खड़े मुस्कुरा रहे हैं। यह ठीक है कि आप सो के सौ नहीं खर्च कर 
डालते, कुछ बचा रखते हैं । जो बचा रखते हैँ उतना ही दुःख बच्चा रखते 
हैं | आप कह सकते हैं कि हम तो उसे सुख मानते हैं । बेशक, आप 
ठीक कद्दते हैं और हम उसके जवाब में यद्द करेगे कि आपने दुख को सुख 
का नाम दे रखा है । और तभी तो हम यह कहते हैं कि दुनिया में सुख- 
शांति कहीं नहीं है। हम से अगर आप सलाइ हें तो बिस दिन आप 
को सौ रुपये मिला करें उसी दिन अगर आप उन रुपयों को, अगर आप 
का कुंटुम्ब पाँच आदमियों का है, बीस बीस रुपये फी आदमी या और 
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किसी हिसाब से उनमें बांद दिया करें तो आप देखेंगे कि आप और भी 
ज्यादा सुखी दो गये हैं और आये दिन भी रोज की झंझट से बच गये हैं । 
यह बात हम यों ही नहीं लिख रहे, हमने खुद इस तरह का एक आदमी 
देखा था और यद्द भी माल्म किया था कि वह औरों की अपेक्षा कहीं 
ज्यादा सुखी है। हमने उत्रकी नकल भी की थी और अब तो दम अपने 
अनुभव के आधार पर यह जोर के साथ कटने की हिम्मत करते हैँ कि यह 
बिखर देने का तरीका जमा करने की रीति से कहीं ज्यादा सुखदायक होता दे | 
सूद कड़वा विष है : 

हम हैरान हैं सूद की बुराई या सूद में रहनेवाला जद्दर मुहम्मद 
साइब के सिवा किसी ओर सन्त को या ऋषि-नबी को क्‍यों न दिखाई 
दिया १ सूद का रिवाज सचमुच एक ऐसा दुखदाई रिवाज कि जिसके रहते 
समाज का सुखी होना या व्यक्ति का शांति इ्ासिल करना किसी तरह नसींच 
नहीं हो सकता । इसकी खोटी भलाई लोगों के दिल में इतनी गहरी असर 
कर गई है कि वे ठंडे जी से इस मामले पर सोचने के लिए. तेयार नहीं 
हो सकते । यूद एक ऐसी बला है जिसने समाज में कहीं टीले खड़े कर 
दिये हैँ ओर कहीं पोखरे खोद दिये हैं। सूद समता के लिए बहुत 
कड़वा विष है। धन जमा करने का रिवाज उनमें भी दे जिनकी 
गरदन में सूद के रिवाज की रस्सी नहीं पड़ी है । पर उनका घन जमा 
करना इतना दुःखदाई नहीं द्ोता जितना यूद लेनेवाले समाज का। आम 
तौर से घन चांदी और सोने के सिक्कों के रूप में द्वी जमा किया जाता है 
और वही तरीका जमा करने का जदरीछा हे। हाँ, उसका बैंकों में जमा 
होना तो बेइदद जदरीला है। पर इम तो उसे किसी तरह भी जमा होने 
को समाज और व्यक्ति के लिए. दुःखदाई ही समझते हैं । पर जब तक 
सिक्के का चलन मौजूद दे तबतक न लोग जमा करने से रुकेंगे और न 
सच्चा सुख पा सकेंगे। इसमें शक नहीं कि हमारे ये गिने-चुने शद्द इस 
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मामले में छोगों की पूरी पूरी तसतह्ली न कर सकेंगे और वे हम से और भी 
ज्यादा खुल्लासा इस मामले में चाहेंगे। पर हम उन्हें यही सलाह देंगे कि 
वे ठंडे जीसे सूद की ऊँच-नीच पर अकेले में ब-लाग होंकर एक बार 
गहरी नजर डालें तो | तो वे जरूर उसी नतीजे पर पहुँच जावेंगे जिस पर 
इम पहुँचे हैं । उनके सोचने के लिए. इतना इशारा इम किये देंते हें कि 
“वे एक बार इस तरह सोचे कि उन्होंने कुछ रुपया सूदपर ले रक्खा है और 
कौडी चुकाने के लिए पास नहीं और फिर इस द्दैसियत से सोचे कि उन्होंने 
अपना सारा रुपया उधार दे रक्‍्खा है और आसानी से एक कौडी मी 
वसूल नहीं हो पाई | तब ये सब तरइ के नीचान-फँचान में होकर निकल 
जायेंगे और सूद की सच तरह की बुराइयाँ उनकी समझ में आ जायंगी 
और फिर आप वे इस नतीजे पर पहुँच जायेंगे कि सचमुच सुंख पंस के 
जमा करने में नहीं हे उसके छितराने और बिखराने में ही है । 


'छितराना प्रकृति का नियम : 


यह किसको नहीं मादम कि द्वोशियार हकीम और वैद्य जब किसी 
मरीज को अपने हाथ में लेते हं तब सब से पहला काम वे उस चीज को 
छितराने का करते हैं जो बहुत दिनों से मरीज के पेट में मुछ से जमा होती 
- रही हैं। इसके लिए, वे दस्त और के का सह्दारा लेते हैं और अगर इससे 
भी नफा होता नहीं देखते तो नस-फलद खोलकर खन छितराने पर उतारू 
दो जाते दें और आखिर मरीज को सुख-शान्ति पहुँचाने में कामयाब हो ही 
जाते हैं । 'वबाकर खाने पर कौन समझदार जोर नहीं देता ?! चबाना, 
- खाना छितराने के सिवा और चीज ही क्‍या है? और सचमुच जिन्हें 
शवबा-ध्वबाकर खाने की आदत हो गई है उन्हीं से पूछिये तो वे आप को 
-बतायेंगे कि खाने का सच्चा सुख और खाने की चीजों का सच्चा स्वाद उसी 
- तरह मिल्ता दे और उन्हीं को मिलता है। उनको सुख नहीं मिलता जो 
-बढ़े-बड़े कौर मुंह में रखकर निगल जाते हैं | उन्हें न खाना खाने का सुख 
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मिल्ता और न इजम करने और रस बनाने का सुख मिलता है। सांस 
लेने में इतना आनन्द नहीं आता जितना सांस बाहर फेंकने में | सांस 
लेना यानी हवा को एक कोटरी में इकट्ठा करना और सांस फेंकना यानी 
हवा को छितराना | असल में सांस फेंकने में दम उस जहर को निकाल फेंकते' 
हैं जिसको हम अपनी भुलों से अन्दर जमा करते रहते हैं। फिर सांस 
फेंकने यानी हवा को छितरा देने में हम सुख मिलना ही चाहिए । थोड़े 
शब्दों में प्रकृति हमें तन्दुरुस्त बनाये रखने के लिए जमा करने का काम भी' 
करती है, पर विखरने-बिखराने का काम ज्यादा करती दै। ओर इस तरह 
बह थोड़ी देर दुःखी रखकर ज्यादा देर सुखी रखना घाहती है| हम उसके. 
तरीकों पर न अच्छी तरह से नजर डालते हैं और न उससे कोई सबक 
लेना चाहते हैं । फिर यह कैसे समझा जाय कि हम सुख-शान्ति चाहते हैं ॥ 


शासन में छितराने का प्रयोग : 

आइये, अब जरा हुकूमती कामों की तरफ आइये। हुकूमत जच 
समाज को सुख-शान्ति पहुँचाना चाइती है तो ऐसी भीड़ को पुलिस की 
लाठियों से छितरा देती है बिसपर उसको यह शक होता है कि वह जनता 
की शान्ति को भंग करनवाली है। इतना ही नहीं, अच्छे से अच्छे काम 
के लिए. जमा होनेवाली भीड़ की देखरेख के लिए. सरकारी पुलिस का, 
इन्तजाम रहता ही है। अगर कहीं किसी वज॒द् से सरकारी पुलिस वह 
नहीं पहुँच सकती तो भीड़ जमा करने वाले पहले ही से अपनी पुलिसि 
तैयार रखते हैं जिसको वे स्वयंसेवक दल का नाम दे लेते हैं। इसका यही 
मतल्थ है कि भीड़ जमा करने वालों को भीडपर पूरा एतबार नहीं रहता | 
वे ख़्ब समझते हैं कि जहाँ मीड इकट्टी होगी वहँ। ऊघम होगी ही । 
भीड़ में ऊक््म का न होना अचरन माना जा सकता है पर ऊघधम का 
होना तो मामुठी बात माना जायगा। मीड में फिर चाहे वह घममात्माओं 
का मेंला ही क्‍यों न दो, गठकटों और जेत्र-कतरों की खब बन आती है ॥ 


खुल और शान्ति श्ष 


लुच्चों और लूफ॑ंगों की मौज रहती है । बस, भीड को ऐसे द्दी समझिये 
जैसे गददरी अंधेरी रात, जब चोरों की बन पड़ती है। सरकार ने अमन 
और शान्ति रखने के जो कानून बनाये हैं. उनमें से एक है दफा १४४, 
जिस की यही तो मनशा है कि भीड न इकट्ठी होने पाए और अगर 
इकट्टी हो तो छितरा दी जाय । उस कानून की रू से पांच-छः आदमी 
भी भीड़ समझे जाते हैं। अब तो सरकारी कागजों से भी यह साबित हो 
गया कि सुख-शान्ति छितरा कर ही फेलाई जा सकती है। एक मुल्क 
कितनी ही अच्छी नियत से दूसरे मुल्क से लगती अपनी हृद में अगर फौर्जे 
इकट्ठी करता हैं तो वद्द दूसरे मुल्क की सुख-शान्ति मंग करता हैं और 
दुसरे मुल्क को तबतक चैन नहीं पड़ता जबतक कि उसका पड़ोसी मुल्क अपनी 
इकट्ठी हुईं फौजों को वहाँ से न हटा ले। यानी उन्हें न छितरा दे या 
न बिखरा दे । अगर पड़ोसी मुल्क किसी तरह इसपर राजी नहीं होता तो 
फिर वह उसी तरह अपने मुल्क की हृद में फौज इकट्टी करता है और 
अगर जोरदार हुआ तो पड़ोसी मुल्क की फौजों को घकेल कर हटा देता है, 
'छितरा देता है या खत्म करके बेकार कर देता है और अगर बहुत जोरदार 
हुआ तो पड़ोसी मुल्क डरकर ही अपनी फ़ोजें हटा लेता दे और छितरा देता। 
है। यानी दुःखी और अशान्त मुल्क कांटे से कांटे को निकालता है ६ 
पर जो कांटा पांव में ल्या हुआ द्वोता है वह भी कांटा है और जो उस! 
कांटे को निकाल रहा हैं वह भी कांठ हैं। कांदा अगर दुःखदाई होने. 
की वजह से बुरा है तो वह पांव में छगा हो तो भी बुरा है और हाथ में 
हो तब भी बरा है। हाथ वाला कांटा ही कब पेर वाले कांटे को बिना 
पांव को और दुःख दिये निकाल पाया है ! इसलिए फौजों का इकट्ठा। 
होना दर तरह दुखदाई है और उनका बिखर जाना हर तरह सखदाई है | 


शहर गाँवों में छितरें 
इवाई जद्दाज से गिरनेवाले मामूछी बम से ही नहीं, एटम बम से 


श्र समाज और जीवन 


चने के लिए. मी सब से अच्छी तजबीज यहीं हे कि समाज बडे बड़े शहरों 
में जो जमा हो गया हैं वह पौच-पॉच और दस-दस घर वाले गाँवों में बहुत 
बड़े हिस्स में छितरा दिया जाय | बस, एटम बम का खतरा दूर हो गया । 
यह इस तरह कि एटमब्रम इतना कीमती होता है कि उसे दुश्मन पॉन्च-दस 
“घर घाले गाँवपर गिरा कर बेहद टोटे में रहेगा । इसलिए, वह बम गिराने 
की बेवकूफी कभी नहीं करेगा | इसी सिलसिले में यद्द भी समझ लना चाहिए 
के ये बड़े बढ़े कल कारखाने समाज के उन सदस्यों के लिए जो उसमें काम 
'करते हैं बेहद दुःखदाई हैं; पर इसकी चचा तो अभी हम करते नहीं । 
अभी तो इम यह बताना चाहते हैं कि ऐसे कल कारखाने हुकूमत के 
'खयाल से भी बड़े दुःखदाई हैं। दुश्मन के बम उनपर गिरकर करोड़ों की 
रोजी का एकदम खात्मा कर सकते हैं । यही कल कारखाने छितर कर 
छोटे रूप में गाँव के घरों में रेहटी, चरखा, घुनकी, करंध और कोल्हू ओर 
कढ़ाव का रूप ले लें तो दुश्मन खकपका जाय और हमारा देश भी एकदम 
करोड़ों की रोजी न खो पाये । न फिर कपड़े के ब्रिना नंगा रहे और न 
शक्कर के बिना उदास। ये बांत अब ऐसी बातें नहीं रह गई जिन पर 
लम्बी चौड़ी बहस की जरूरत हो। जिनको जताने के लिए हम ये बातें 
पंलेख रहे हैं वे इम से ज्यादा अच्छा समझते हैं । अगर दम में इन बातों 
के बार में एक मन विश्वास है तो उन में एक रक्ती भी नहीं और इसी 
'बास्ते जानते हुए भी वे इस पर अमल नहीं करते । अक्ल विश्वास को 
आसानी से कबूल नहीं करती और किसी ने टीक ही कट्टा हे कि “<अक्‍्ल 
'जब आती है, आती ठोकरें खाने के बाद? । गोरी पलटनों ने एक लड़ाई 
'हारकर द्वी पतदन की जगह नेकर को अपनाया । कारलानों के छितराने 
की बात भी तजरत्र के मास्टर के मुँह से ही सीखने पर चित्त पर अकित 
हो पायेगी । श्र शो सकता है कि वह सबक इतनी देर स मिले कि हम 
हाथ मलकर रह जायें। तभी तो इम कद रहे हैं कि सचमुच समाज 
खुख-शांति नहीं चाहता । 


सुख और शान्ति १३ 


हिन्दुस्तान की सुख-शांति नष्ट कैसे हुई ? 


अगरेजी सरकारने अच्छो नियत स न सही, किसी भी नियत से. 
आनरेरी मजिष्टेटों की बुनियाद डाली | इस तरह एक जगह बहुत इकड्टीः 
हुई इन्साफ करने कीध्ताकृत को छितराया जिससे डिप्टी कलक्टरों और जिलाः 
मजिस्टेटों को थोड़ा-ता सुख मिला | जनता को भी कुछ सुभीता हुई | 
अगरेजी सरकार जरा भी यह नहीं चाहती थी कि हुकूमत की ताकत यह 
इन्साफ की ताकृत उसके द्वाथ से निकलकर दिन्दुस्तानियों के हाथ में जाय । 
हिन्दुस्तानी जनता के द्वाथ में देने की बात तो वह कभी सपने में भी नहीं! 
सोच सकती थीं। अंगरेजी राज में हम दुखी थे पर हम सुखी थे यह हमें 
पता कहाँ था १ यह तो भूले-मटके कभी कभी कांग्रेस के कुछ उग्र नेता' 
शहर के इने-गिने पढ़े-लिखों के जी में यह ब्रिठाने की कोशिश करते रहते थेः 
कि वे अगरेजी राज में दुखी ६ । उनकी समझ में कुछ-कुछ आता भी था,. 
. पर जब वे अपने इजारों-लाखों रिश्तेदारों म से और इणारों-छाखों जान-पह- 
खान वालों में से किसी एक को भी नायत्र तहसीलदार या तहसीलदार देर्क 
लेते थे तो सत्र दुःख भूछ जाते थे और उम्र नेताओं की बात को निरा 
धोखा द्वी समझते थे; इसीलिए बे सुख-शांति की कोशिश नहीं करते थे | 
दुख देखते देखते उसी को सुख समझने छगे थे । बस, चोटी के दस-बीस 
समझदार समझते थे कि जन्नतक ताकृत कुछ लोगों के हाथ में इकटठी 
रहेगी तब तक देश सुखी नहीं दो सकता | पर उनकी सुनता कौन था £ 
जिस अंगेरेज ने हिन्दुस्तान में श्िखरी पंचायती ताकत को एक कलम से. 
खत्म कर दिया वही सच से ज्यादा समझदार अंगेरेज था और वही हिन्दु- 
का सब से बड़ा दुर्मन था जो हिदुस्तान के सुख को अगस्त्यमुनि की तरह 
एक चुल्लू भें पी गया। उस के बाद हिंदुस्तान को कभी सख-शान्ति का 
स्वाद नहीं मिछा और इसलिए! वद्द उसको इतना भूल गया कि दुश्ख <दर्द- 
को ही सुख-शान्ति समझने ल्या | 


हि समाज और जीवन 


कांग्रेस का संगठन : 


सन्‌ १९२० में दिन्दुस्तान के सन्त ने लोगों को सुख-शान्ति का ज्ञान 

“कराया | पर उसे तो हिन्दुस्तान के पाँव में छेग कॉटे को निकालना था और वह 
कौंटा तो कटे बिना नहीं निकल सकता था,। यह कीक है कि उसने अपनी 

समझ में मुलायम _ मुलायम कंटि से काम लिया पर वह इतना सख्त तो जुरूर 

था कि कॉटा निकालने के काम में न मुडता था, न दीला पड़ता था और 

वह था कांग्रेस का संगठन | उस संगठन के नियमों को पढ़कर देश-बन्धु दास 

तो फड़क उठे थे और कह बैठे थे कि यह तो नई सरकार गदी जा रही 

है। और सचमुच सन्‌ २०' और २१ में कांग्रेस ने सारी ताकुत फिर चाह 

* वह हुकूमत की हो या इन्साफ़ की, अगेरेब के द्वाथ से छीन ली थी । ओर 
-गाँव-गौँव भे॑ नहीं तो शहरों-शहरों और जिल्ों-जिलों में छितरा दी थी। 
अब बिला-कांग्रेस का प्रेसिडेण्ट आपोआप जिल्ञ-मजिस्टेट बन बैठा था | 

और अंगेरेज जिला-मजिस्टू- अपनी कचदरी में द्वाथ पर हाथ घरे रहता 

था। यही हाल कुछ सूत्र के संब्रदारों का था। और यही वे दिन थे कि 

: जब अंगेरेजी राज रहते हुए भी हिन्दुस्तानी बहद सुखी थे क्योंकि हुकूपती 
ओर इन्साफी ताकृत छितरकर करोड़ों नहीं, छात्रों भी न सह्दी तो इज़ारों के 

हार्थों में जुरूर बढ़ गईं थी और वह रच्ची ताकृत थी | क्योंकि उस 

ताकत ने छोगों को हाथ का पक्का और छूंगोटी का सच्चा बना दिया 

था। अंगेरजी ताकत अब नाम को रह गई थी। असली बराकृत अब सब 

' हिन्दुस्तानियों के हाथ भें थी। धौरे धीरे किसी वजद से वह ताकत 
हिन्दुस्तानियों की मुट्ठी में न रह पाई और शायद इस वजह से कि वे उसको 

- आगे गाँव में न छितरा पंसि इसलिए वह फिर घरों-घरों की छतपर फैली 
मिट्टी को तरह बरसात के रेले से उसी पोश्बर में पहुँचन की तरह से जहाँ 

से वह आई थी उन्हीं अंगरेजों के हाय में (फिर से पहुँच गई और फिर वह 

- मुठी-भर भोरों के दाथ की चोज बन गई। और बरसों तक उन्हीं के दाथ 
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मे ज्यों की त्यों सुरक्षित रही। सन्‌!२० और २१ जैसे सुख का मजा 
हिन्दुस्तान की जनता फिर कमी न ले पाई | सन्‌? ४७ में सचमुच अंग्रेज 
हिन्दुस्तान छोड़कर ब्वछ दिये। बेशक वे हुकूमती और इन्साफी ताकत 
अपने साथ नहीं ले गये पर उसे अपने से भी कम तायदाद वाली छोटी जमात 
'के द्वाथ में सौंप गये और इस तरह वे हिन्दुस्तान को और भी ज्यादा दुखी 
बना गये | हिन्दुस्तान के सन्‍त ने उन दिनों के बाइसराय माडण्ट बेटन 
'से बहुत चाहा कि वें एक छोटा-सा काम तो जनता के सुख का अपने हाश्र 
से कर जाये और वह यह कि नमक-कर को अपने हाथ से खत्म कर जायें। 
थर पत्थर-दिल माउप्टब्रेट्न या राजनीति के गृद पंडित माउण्टब्रेटन फिसी 
तरह न पसीजे और बर्तानिया के सर पर मद्दात्मा गान्धी के शब्दों में इतने 
बड़े, यश का सुकुठ बांधने के लिए राजी न हुए। इसमें क्‍या गूद रहस्य 
था इस पर हम कलम उठाकर क्‍या करेंगे, इसके समझने का काम हम 
अपने पढने घाछों पर छोड दें । 
'हिन्दुस्तान के सन्‍त की तड़प : 

है| तो हिन्दुस्तान का संत्त अपने जीवन में दिन्दुस्तान की सुख-शांति 
की न कोई योजना बना पाया और फिर सुख-झांति फ़ेलने की बात तो 
कही ही केसे जा सकती थी । अगरेजों के चले जाने के बाद सुख-शांति फैलाने 
की नितनी तड़प उस संत में थी उतनी किसी में नहीं थी यह कहना तो 
कुछ कहना नहीं होगा। उसकी चौथाई भी उन सब्न में नहीं थी जो 
हिन्दुस्तान को आजाद करने के खातिर उस के साथ-साथ या उस से अछम 
हथेली पर सिर लिए फिरते थे। वह वही संत था जो अपने सब संगठनों 
को छितरा देना चाहता था और सश्ने किसान की तरह अपने हरेक साथी 
को अनाज के दानों की तरह जीते-जी राजनीतिक शक्ति के खयाल से जमीन 
मऊ दफन कर देना चाहता था। या दूसरे मानों में वह अपने एक एक साथी 
को सौ-गुना बल्वान्‌ या सौ में बदल देंना चाहता पा। बह सचमुद्ध " 
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तपस्या से पाई ऋद्धि-सिद्धि को सच्चे व्यापारी की तरइ मेहनत से काम्ाये. 
एक एक सिक्‍के को व्यापार में लगा देना चाहता था या खुद पर उठा देना: 
चाइता था | वह निकम्मी और जल्दी नष्ट होने वाली राजसत्ता को बिखरा- 
छितराकर सकम्समी और कभी न नष्ट होनेवाली नीति-सक्ता में बदछ देना 
चाहता था। वह आत्म-बल का विश्वासी था, नीति-बल का पुतछा था। 
बह समझदार होने के दिन से मरने के दिन तक राज-बल को दुकराता 
रहा। और सत्य तथा प्रेम-बछ को गले लगाता रहा। क्‍या वह अपने 
साथियों को सत्यबछ और प्रेमचछ के अलावा कोई दूसरा अल अपनाने की 
सलाह दे सकता था! राजत्रल का इच्छुक हिंदुस्तान में कौन नहीं १ 
राजबल के इच्छुकों की खोज करने की कहँ जरूरत है ! उन के लिए. 
विजापनों पर पेंसा खर्च करना पैसे का टुरुपयोग करना है। इस बीसवीं 
सदी में जब एक सक्‍के का छोकरा यानी कद्दार का लड़का अफगानिस्तान 
के खानदानी बादशाह अमानुल्छा के हाथ से अफगानिस्तान को गही छीन 
सकता है और अफगानिस्तान पर बरसों न सही, कुछ महीनों राज कर सकता 
है और ऊंचे से ऊँचे पढे-लिखों को अपनी उंगली के इशारों पर नचा 
सकता है तो हिन्दुस्तान का भी गंगुआ तेली, मुहृम्मदा कुंबडा, कलआ 
कुम्द्रर और रमबानी मिश्ती राजसत्ता लेने के लिए मिल सकते हैं और 
बक्त पड़ने पर जिलों को ही नहीं सूत्रों को भी संभाल सकते ६ । हिन्दुस्तान 
में रामराजू और चीतू पांडों की कमी नहीं है। इनका राज फिर चाहे 
बह दिनों और हफ्तों ही रद्द हो, हिन्दुस्तान के “जिसकी कोमडी उस के 
गीत गानेवाले ? सेकड़ों आई, सी. एसों से हजार गुना अच्छा था। उस 
के राज में जनता ही नहीं वे दुसरों के बछ पर भेड़िया बननेवाले आईं, सी, 
एस, भी मेमने बने सुखी थे । पर ऐसे रामराजू और चीतू पांडे डाक्टरों 
के ढूंढे नहीं मिछ सकते । उस के लिए, संत को - आँख ही नहीं, संत की 
अद्भधा और चाह भी चाहिए। : मुझ जेसे दुनिया में और नहीं! कदने- 
वालों को हिन्दुस्तान में ही नहीं, दुर्नियामर में एसे आदमी नहीं मिल सकते 
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जो उसकी जगह ले सकें | उसकी ज०८ भरने का अगर कोई छाती पर 
हाथ रखकर दावा कर सकता है तो या तो वह यमवूत होगा या उसी का 
कोई सगा सहोदर होगा । राजसत्ता चलाना कितनी ही टेट़ी लोर क्‍यों न 
हो पर नीति-बछ और सचाई की घाक जमाना उससे भी सवा टेंटी खीर 
है। राजसत्ता में अगर जान जोखम है तो बेहिसाब नकली आदर और 
बेहिसाब दुनियादारी का सुख मी हैं। तभी ठो उसके लिए. हर में और 
तू छालायित रहता है। और दुनियाभर की मुसीत्रते झेलने के लिए; सब से 
आगे चलता दिखाई देता है। नीतिसत्ता में भी अपना सुख है क्योंकि 
बिना सुख के कोई उसकी तरफ क्यों दौड़ेगा ? पर वह सात्तिक सुख है | 
आत्मसुख है। वद्द अपने आपको तो खूब दिखाई देता है पर अपने 
जान-पदचानवालों, रिश्तेदारों, यहाँ तक कि अपने सग्रे सद्दोदरों और आत्मजों 
तक को नहीं दिखाई देता | डसे वह नीति-सच्ता धारी खुद भी न दुसरों 
को दिखा सकता है और न समझा सकता है, इतना ही नहीं जितनी वह 
उनको समझाने की कोशिश करता है उतनी उतनी ही वह नई आफत 
अपने सिर मोल लेता है । विश्वास की जगह उसका लोगों को अविश्वास 
हो जाता है और वह उसे छोड़कर राजत्रल अपनाने के लिए भाग खड़े होते 
हैं। वे यह समझ ही नहीं पाते कि एक माँ बाहरी सुख को त्याग केर और 
मीतर के सुल्व को अपना कर ही बालक को बाइरी सुख पहुँचा सकती है । 
आम दुनिया यही समझती है कि वह खूब घन कमाकर गरीबों में उसे बांठ 
सकती है और उत्को धन सुख पहुँचा सकता है | या वह बहुत बडी 
राजसत्ता हाथ में लेकर ही छोगों को राजबल बांट सकती है और राजसुख 
पहुँचा सकती हैं । आम दुनियादारों की उस तरफ निगाह ही नहीं जाती 
कि जिस धन त्याग कर और उसे बिखरा कर घह दुनिया को सच्च मानों 
में सुल्ली बना सकते हैं और राजसत्ता त्याग कर दुनिया को सच्चे मानों में 
राज बलशाली बना सकते हैं। 
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न जाने क्‍यों राजनीति के आंडितों को राजाओं का सीघा-सच्चा ” 
इतिट्ास ठोक-ठीक सबक नहीं देता | उन्हें मातम है कि जब बत्तौनिया 
की ताकृत राजा नामघारी एक आदमी की खसुस्ठी मैं थी तब बत्तानिया 
इतना सुखी नहीं था जितना तब जब वही ताकत राजा के कौंसिल नामवाली 
पांच-सात आदमियों की ग्रोष्टी में बंट गई थी। भले ही राजा पूरे जोर से 
ताकृत को अपनी मुट्ठी में ही थामे हुए था और क्या उनको यह नहीं 
मालूम कि बर्त्तानिया तब उतना सुखी नहीं था जब कौंसिल और राजा में 
बिखरी ताकत उसपर राज कर रही थी जितना तब कि जब्न वही ताकृत 
पार्लियामेण्ट के दो घरों और सेकड़ों सदस्यों में बंट गई थी | और क्यों इसी के 
आधारपर वे अब यह नहीं समझ लेते कि आज का बत्तानिया का दुःख 
और ज्यादा खुख में बदल सकता है। अगर वही राजसत्ता गांव गाँव मे 
छितरा दी जाय और बत्तोनिया के दर गांव को सब बातों के लिए न सही 
तो बहुतसी जरूरी बातों के छिए छोटे छोटे जम्हुरी राज्यों का योनी रिप- 
ब्छिकों का रूप दे दिया जाय । अग्र बत्तोनिया आज ऐज़ा नहीं करता 
तो उसकी जनता न सुख-शांति को पहचानती है और न सुख-शांति चाहती 
है। अगर जनता चाहती भी द्वो तो वहां के एम, पी. कहलाने वाले 
पालियामेंट के मेम्बर तो हृरग्रिज नहीं चाहते, क्योंकि सत्ता हाथ से छोड़ना 
मामूली काम नहीं हैं। वह और अपनाई जा सकती है, छोड़ी नहीं जा 
सकती । सत्ता छोडना, शरातर ओर अफीम छोडने से हजार गुना नहीं 
लाख गुना मुश्किल होता है। ओर हिन्दुस्तान में आज कौन सी बीमारी 
है! अगरेज ने हिन्दुस्तान के साथ खरे शब्दों जो सब से बड़ी दगा की 
है या राजनीतिक शब्दों में सब से गहरी चाल चली है तो वह यह हैं कि 
बह हिन्दुस्सान के मुद्ठीमर आदमियों के द्वाथ में सत्ता थमा कर गया है 
और उसका वश चल्ता तो बह उसको अकेले हैदराबाद के निजाम के द्वाथ 
में या उदयपुर के महाराणा के द्वाथ में या इधर-उघर से लाये किसी और 
राजा-नवात के हाथ में वा और न सही विक्‍्टोरिया के खानदान के किसी 
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जा एडवड के हाथ में थमा कर जाता | पर सन्त के रहते इस तरह की 
चाल चलने की वह न सोच सका। किसी तरह हम यह मान छेते हें कि 
अगरेज मुद्दीमर आदमियों के द्वाथों में सत्ता तो दे गया है पर वे हैं देवता- 
स्वरूप और तभी तो वे खुले द्वाथों अपनों को ही नहीं, गेरों को भी बांड 
रहे हैं। पर यह याद रहे कि वे कितनी ही अपने और गैरों में उसे बोर्ड 
“उससे ज्यादा नहीं छितरा सकते नितनी अंग्रेज अपनों में छितराये हुए. था । 
“और गैरों में कुछ को बांट कर करोड़ों को लल्चांये हुए था। अगर आज 
-हमोर मुद्दीमर सक्ताधारी उसे अंगरेज से ज्यादा खुले हायें बांट रहे देँ तो 
.इम यह कदे बिना नहीं रह सकते कि अगर वे दस सेर बांट रहे हैं तो 
बीस सेर जनता के हाथ से छीन रहे हैं। कण्टोल और राशनिंग जनता के 
हाथ से राजतत्ता खींचना नहीं तो और क्या है ? इसलिए, इस खुले हाथ 
बेंटबारे में भी राजसत्ता के मैदान में टी और ऊँच होते चले जा रहे हैं 
और तालाब और गदर हात चले जा रहे हैं। असमता तेजी से बढ़ रही 
है। सुख्न-शांति पैरों में पंख लगाये हिन्दुस्तान की ओर पीठ किये हुए 
निकलते सूरन की ओर बढ़ती चली जा रही है। देखें कब पीछे मुड़कर 
-दखती है । इम यद कहे बिना भी नहीं रह सकते कि जैसे काजल की कोठरी 
में घुस कर कोई काल्य हुए बिना नहीं रह सकता वैसे ही राजसत्ता की 
कोठरी में घुस कर कोइ बौखलाये ब्रिना नई। रह सकता और राजसत्ता की 
मदिरा पीकर कोई राजसत्ता की प्यास नहीं मिटा सकता | वह अपने हाथ से 
“राजसत्ता की मदिरा का प्याला कभी नहीं फेक सकता, द्वोंठ से भी नहीं हटा 
सकता | उस का प्याला तो उस का कोई रूच्चा हितैषी ही उस के हाथ 
से छीन सकता दे या कोई सन्त ही उससे छीन कर उसके प्याले और 
-बोतल दोनों को तोड कर फेंक सकता हैं । अगर ऐसे द्वितषी या संत अशोक 
-की तरह उन मुद्दीमर सत्ताधारियों को न मिले तो फिर कोई उन जैसा ही 


उन के बराबर वाला उन के हाथ से छीन कर प्याले को अपने मुंह लूगा- 
यगा और बोतल छोन कर उल्टी बगल में दब्वाकर अपनों के प्यालों में 


२० समाज और जीवन 


उंडेल्ेगा और इन मदमातों के साथ क्या करेगा यह समझने का काम हमर 
पटने बालों पर छोड़ते हैं । 


केन्द्र जानदार खूटा : 

हिन्दुस्तान की राजसत्ता एक कीली के चारों तरफ थुपती चली जाए 
रही है और हर छोटे बड़े में एक लहर दौड़ गई है कि वह आवाज 
लगाकर यही कहता फिरता है कि सय बल वहीं थोपे जाओ, वहीं थोपः 
जाओ, और वहीं थोपे जाओ । छीली सचमुच बड़े काम की चीज होती 
है। खूंटा सचमुच सहारा होता है। पर वह तभी तक सहद्दारा है जब मैं 
अपनी मैस का पगद्टा अपने आप उस खूँटे में बांघूँ; लेकिन खूटा जानदार 
हो और मेरे हाथ से मेरी भैंस का पगहा छीन कर अपने में बांध ले तो 
वह सहारा नहीं वह तो ढेकठा कहलायगा । और आज हिन्दुस्तान में क्या 
हो रहा है ! आज केन्द्र जानदार खूटा बना हुआ है और उससे जनता 
अपनी मैंसे नहीं बांध रही, वही पगहा छोन छीन कर मैंसों को बांध हुए. 
है। मेंस प्यासी हैं, वे खंटे से खोडी नहीं जाती इसलिए ग्रदंन तोड़ाती 
हैं। वे भूखी हैं, चरने के लिए खोली नहीं जाती, इसलिए, थे रस्सा 
तोड़ाने की कोशिश करती हैं । यह टीक हैं कि आज केन्द्र का खूटा खा 
नहीं है | वह तो दीवार में सठाया हुआ बेंदा है और कोई भेंस उसे कितना 
ही जोर लगाकर उखाड़ नहीं सकती | पर इसका क्या भरोसा है कि पगहय भी 
इतना मजबूत है या गदेन की गाँठ भी इतनी ही सख्त है कि बह मेंस 
के जोर का पूरी तरह मुकाबछा कर सकेगी ! हो सकता है पगह्य मी इतना 
ही मजबूत हो पर इसकी ही क्या गारंटी है कि भैंसवांल खड़े खड़े इस 
गर्दन तुड़ाने के तमाशे को चुपचाप उस समय तक देखते रहेंगे जिसकी कोई 
मियाद बंधी हुई नहीं है। किसी समय यह केन्द्र से बंधने की घत और 
'घुन भली हो सकती है पर आज तो वह नहीं है। और कुछ बातों के. 
लिए. आज भी हो पर हर छोटी-बडी बात. के लिए; आज वह केसे भी नहीं, 
है। और हम आज ही की बात कद रहे हैं । 


सुख और शान्ति ह १५१ 


राजसत्ता बिखरे : 


आज तो इस बात की बहुत बडी जुरूरत है कि. सत्ता को हृद से 
ज्यादा बिखरेकर जनता को सुखी और शान्त बनाया जाय । तभी तो राष्ट 
का पिता सत्ता को सीधे बिखराने की योजना ऐन मरने के दिन कांग्रेस के 
-सामने रख गया था । पर वह तो ऐसे उड़ा दी गई मानो वह एक ऐसे कोरे 
संत की कही हुई बात थी जिसका सीघे-नासीबे कभी राजनीति से कोई 
सम्बन्ध ही नहीं रहा था| हर्म संतों की दुह्वाई पीटने की आदत नहीं है 
-और इवबाले दे देकर ल्खिना मीं इमारा तरीका नहीं है। हम तो आखिर- 
'पर ज्जोर इसीपर देना चाहते हैं कि किसी तरह का भी बल क्‍यों न हो 
'इकट्ठे होने से दुखदाई द्वोता है और जिखर जाने से सुखदाई | बस, 
'राजसत्ता बिखर कर दी, परतरीके से बिखर कर ही हिन्दुस्तान में सुख- 
शान्ति फैला सकती है और सुख-शान्ति का स्वाद पाकर ही जनता उसकी 
कदर करना सीख सकती है, उसको सरसाने में लग सकती है, उस के 
बनाये रखने की योजनाओं में जुट सकती है और उसपर अगर किसी तरफ 
से भी झ्राफृत आये तो सर से कफून बांधकर उसकी रक्षा के लिए भी निकल 
सकती है। जान लेने की तेयारी से कभी किसी ने देश की रक्षा नहीं 
की। जान देने की तैयारी से ही देश की रक्षा हुआ करती है और जान 
देने के लिए. वही तैयार हो सकते हैं जिन्हें सुख-शान्ति की चाट पड़ गई 
हो । और सुल-शान्ति सच्चाई और इंमानदारी के साथ अपने बल को 
दबाने और अन्याय को दबाने के सिवा और है ही क्‍या चीज १ 

सुख-शान्ति ही सब कुछ है। उसी को जानना और समझना 
चाहिए। उसी को पाना सब कुछ पाना है और उसको पाकर अपने पर 
पूरा अधिकार हो द्टी जाता है। और अपने पर अधिकार करना ही सुखी 
दोना और औरों को सुख-झान्ति बांदना है। 





श्रमणों की समस्या 


भदन्त आनन्द कौसल्यायन 


आरय-संस्कृति में जैन तथा बौद्ध परित्राजक हीं सामान्यतः “श्रमण ” 
कटहलोत हैं । आयं-रंस्कृति की यदि दो शाखाएँ मानी जाय; वैदिक तथ/ 
अवैदिक; तो जैन तथा बौद्ध “अ्रमण ” ही अवैदिक संस्कृति के प्रतिनिधि हैं 


“बदिकों? के लिये “अवैदिक” होना जैसे निग्रह तथा निन्‍्दा के 
भी विधय हो सकता है, ठीक उसी तरद “अवैदिकों” के लिए. «वैदिक ” 
होना थोड़े उपहास का विषय दे । 

“देदिक ? धर्म का संन्यास-मार्म कदावित्‌, भ्रमण संस्कृति की ही' 
देन है | इसलिय जब हम “श्रमणों की समस्या” की चर्चा कर रहे हैं तबः 
प्रकारान्तर से सभी शास्त्र-सिद्ध परित्राजकों की समस्या सामने आती & ।. 
“अ्रमण ? ओर  संन्यासी ? में भेद करने का हमारा आग्रह भी नहीं है । 

ऐसे भी विचारक हैं जो संन्यास-आश्रम को ही मात्र अप्राकृतिक 
मानते हैं। उनकी दृष्टि में किसी को भी कभी भी 'अश्रमण” अथवा 
४संन्यासी ' नहीं बनना चाहिए। ऐसे विचारकों की बातें अभी रहने दें । 

सामाजिक-कारणों से, आर्थिक-कारणों से, नेतिक अथवा आध्यात्मिक 
कारणों से आज से टाई हजार वर्ष से भी पहले श्रमण-संस्था की नींव 
पड़ी होगी | तब से उसने लगभग सभी धर्मों में क्िसी-न-किसी रूप में 
स्थान पाया है । 

हर संस्था के कुछ-न-कुछ नियम, कुछ-न-कुछ विनय (ड्िसिप्डिनि) 
रहती है । अमण-संस्था की भी है। बैन भ्रमणों की है। बौद्ध मिक्षुओंः 
की हैं। उतनी व्यवस्थित न रही, डिन्तु दिन्दू संन्यातियों की भी है ही ४ 


अमणों की समस्या श्३े 


आज हम “अ्रमणों की समस्या” पर किसी ऐसी सामाजिक दृष्टि से 
पिचार नहीं करने जा रहे हैं, जिस प्रकार हम “मिखमंगों की समस्या ? पर 
विचार करते हैं। हम इस प्रशन पर अभ्रमणों की अपनी दृष्टि से विचार 
करना चाहते हैं । 

अमर्णों की अपनी समस्या गहरी है। उसका “कक और 'बीवन' 
से सम्बन्ध है, इसीलिय वह कप्त-से-कम उनके अपने लिए बहुत महत्त्वपूर्ण 
है। मैं अपने जैन “अ्मण” और बौद्ध “ मिक्षु” मित्रों के जीवन से 
दो-एक उदाहरण देकर उस सम्रस्था की ओर अंगुली-निदेश करना चाहता हूँ। 


सारनाथ (बनारस ) बौद्ध-तीथ तो है ही, बह तीथ्थद्वुर अेयान्सनाथ 
की भूमि होने से जैन-तीथ भी है। वहाँ एक जैन-मंदिर है| प्रायः कुछ- 
न-कुछ लोग बौद्ध-मंदिर के साथ जेन-मंदिर के दर्शनाथ भी आते दी रहते 
हैं। में सारनाथ में काफी समय रहा हूँ और अब भी मन का सम्बन्ध 
बना ही है। “तथागत? की घर्म-चक्र-प्रवतेन भूमि होने से किसी भी 
*मिक्षु' का ही नहीं, किसी मी भारतीय का ईा नहीं, विश्व के किसी भी 
नागरिक का उससे सम्बन्ध टूट ही कैसे सकता है ! जब्न में सारनाथ में 
रहता था तत्र प्रायः रोज घूमने जाता । एक दिन शाम को चला जा रहा 
था कि उधर से एक जैन मुनि आते दिखाई दिए। उन्होंने पूछा : 

४ सारनाथ-मंदिर कितनी दूर दे १” 

मंदिर उस स्थान से एक मील भी दूर नहीं रहा होगा, किन्तु थके 
हुए का योजन रूम्मा हो ही जाता है। मैने सोचा, यदि मैं इनके साथ 
वापिस लौट चर्ूँ तो इन्हें (साथ हो जायगा और में बातचीत करके 
इनकी चर्य्या के सम्बन्ध में कुछ-न-कुछ नई नानकारी प्राप्त कर छूँगा। 
इनका रास्ता कटेगा और मेरा शान बढ़ेगा | 


मुनिज्री से कुछ ही दूर पर दो आदमी बहुत-सा सामान लिए आ 
रहे थे। उनकी ओर संकेत करके मैंने पूछा : 


श्छ खमाज और औवनं 


४ यह आदमी आपके साथ हैं? ?? 
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“४ तो आप जब यात्रा में रहते हैं, तब आपकी मभिक्षा की क्‍या 
व्यवस्था रहती है ! इमने सुना है कि जैन मुनियों की ठण्डे-गर्म पानी के 
विषय में भी मर्यादा है |” 

८ हम जहाँ जाते हैं, मिक्षा कर लेते हैं |”? 


“आप अपने साथ के इन दो आदमियों से भोजन क्‍यों नहीं 
बनवा लेते १?* 


“ हम अपने लिये इनसे भोजन नहीं बनवा सकते । हँ,, यद अपने 
निज के लिये भोजन बनाते हैं । उसमें से हम “मिक्षा' ले लेते हैं |” 


अब्न आप जरा विचार कीजिए, कि इस द्रविड-प्राणायाम का क्या 
अर्थ है ! मुनि महाराज 'मिक्षा? ग्रहण करते हैं | वे उन्हीं दो आदमियों 
की बनाई हुई 'मिक्षा! ग्रहण करते हैं ! वे दोनों आदमी जहाँ जहँ मुनि 
मद्दाराज जाते हैं सामान लिये उनके साथ-साथ चलते हैं ! किसी न किसी 
श्रद्धालु सेठ ने मुनि महाराज के लिए ही यह व्यवस्था कर रखी है । यह 
सब होने पर भी मुनि महाराज को यह स्वीकार करने में अनौचित्य मादूम 
दोता दे कि वह भोजन उनके लिये बनता है । 


आप इसे कदाचित्‌ मुनि. महाराज का “ढोंग ” कईंगे । किसी के भी 
आचरण के लिये सहसा “दॉंग ?? शब्द का उपयोग करने से सरल कोई 
दूसरा काम नहीं । किन्तु दम इसे समझने का, प्रयत्न करना चाहिए। 


मेरी सुमझ में मुनि महाराज “'ढोंगी” नहीं थे। वे वैसा ही 


करने के लिये मजबूर थे । उनके जैसे मानसिक संस्कार थे ओर उनकी 
जैसी आर्थिक वा भौतिक परिस्थिति रद्दी उंसमें वे और कुछ कर द्वी नहीं 


-अमणों की समस्या श्र 


सकते थे । ठीक उन्हीं की परिस्थिति में कोई भी बूसरा आदमी और कुछ 
-कर ही नहीं सकता । 
वे मुनि थे। भिक्षा उन्हें मांगगी ही चाहिए। भ्मण-संस्कृति ने 
“मिक्षा-संस्था की जो कल्पना की और उसका जो विकास किया उसमें मूल बात 
यही है कि संन्यासी समाज के लिए 'दूभर” न हो। उसका समाज पर 
कम-से-कम भार पड़े । यहाँ तक कि किसी को भी * उत_|के लिए” भोजन 
जन बनाना पड़े | रहस्थ जो अपने लिए. बनाए उसी में से मधूकरी-बातति से 
साघु चार घरों से थोडा थोडा लेकर अपना जीवन-नि्धाह कर हे। इसी 
इृष्टि से जैन-श्रमणों की चर्या में यह उत्कृष्ट नियम दे कि वह वद्दी भोजन 
करें जो उनके लिए न बना हो | अब इस नियम के रहते मुनि मद्दाराज “ अपने 
लिए?” डन आदमियों से भोजन बनवान छग जाएँ. तो उनमें तथा दो 
नौकरों को साथ साथ लिए फिरनेवाले किसी भी सेठ-साहूकार में अन्तर 
डी क्‍या रह जायगा ! 
प्रश्न द्ोता है, तत्न वे जहाँ जाते हैं वहीं “ मिक्षा” क्यों नहीं मांग 
लेते ? आज प्रायः भिखारी ही 'मिक्षुकः रह गए. हैं। भिखारियों को 
जो और जैसा भोजन बैसे मिलता है उसे आज कौन श्रमण ग्रहण करने के 
लिये तैयार है ! और सच्ची बात है “ श्रमण? को यदि *भिक्षा” मिलती 
है तो पूज्य-बुद्धि से ही मिलनी चाहिए; कुछ दया-बुद्धि से नहीं | “अमण! 
अपरियगही है, वह दरिद्र नहीं है। वह मभिक्षु है; मिखमंगा नहीं है। 
जिस दिन श्रमण भिखमंगा दो जायगा उस दिन उसकी तेजस्विता ही नष्ट 
हो जायगी । 
फिर मुनि-महाराज को पानी? _ँ 
चाहिये है जो उनके लिए, गरम न कियाह़ँ 
. मांग डी कैसे सकते हैं ! परिणाम वही है 
- की चर्य्या में दर्शन हुआ दे । ' 









श्दद समाज और जीवनः 


.. अब मैं अपने ही एक स्नेह-माजन भ्रमण महिन्द्रजी का उदाहरण 
छेता हूँ । जैन-भ्रमणों की तरह बौद्द-भ्रमणों से भी पास में पैसा न रखने 
की आशा की जाती दे। अ्रमणों की दोनों “विनयों? में ही नहीं, सभी 
परिप्नाजकों को रुपया-पैसा रखना वर्जित है। श्रमण मिक्षा-जीवी है | रोल; 
की रोज भिक्षा मांग खाता है। पैसा उसके किस काम का ! पता रखेगा 
तो संग्रद भी हो ही जायगा । उस के नष्ठ होने का भय रहेगा और उस के. 
सुरक्षित रखने की चिन्ता | 


किसी भी मिक्षु अथवा श्रमण को क्या जरूरत पड़ी कि बद् अपने 
आप को 'निन्नानवे के फेर? में डाल व्यर्थ हैरान हो ! इसीलिये श्रमण-संस्या, 
में प्रत्येक के लिये * अपरिप्रही ! रहना श्रेष्ठ नियम ठहराया गया हैं । 


श्रमण महिन्द्र वर्मा से बोद-दीक्षा लेकर आए हैं। नया मुला 
बहुत अल्ला-अला पुकारता है, यइ एक सर्व व्यापक रिद्धांत है। बिचारे 
श्रद्धापूवक जितना ज्ञान है उस्त के अनुतार “विनय” पाछन करने की पूरी 
चेष्टा करते हैं । पैसा न रखने का नियम तो एक अत्यन्त सीघा-सादा 
नियम है, जो सारी भ्रमण परम्परा को मान्य है | इन पंक्तियों का लेखक, 
खये वर्षो पैसा न रखने और रखने की उलझनों में उलझा रहकर आज 
किसी भी सामान्य आदमी की तरह पैसे का व्यवहार करने लग गया है | 
उस दिन सारनाथ में महिन्द्रजी ने कद्दा 


« प्रेरा कुछ पैमा अम्ुक. .... .आदमी के पास है | वे जा रहे ह ॥' 
आप के साथ कोइ आदमी हो तो उस दिल्वा दूँ। '' 

“आपका पैसा मैं भी छे खकता हूँ” कह्द कर मैंने वह अपने साथी” 
गुणाकर को दिल्वा दिया । 

दूसरे दिन उन के दिल्ली के पास एक छोटीसी जगद तक ज्ञाने की 
ब्यबस्था करनी थी । मैंने उसके पैसे ले यह व्यवस्था कर देने का भार 
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अपने ऊपर लिया | स्टेशन पहुँचा। बाबू से पूछा---आप एक टिकट 
देंगे १ 
“अभी गाड़ी आने में देर है। एक घण्टे बाद मिलेगा । ? 
टिकट मुझे इन स्वामीजी के लिए चाहिये। यह पैसा पास रखके 
नहीं। में इन्हें अमी टिकट ले देकर चला जाना चाइता * । ?” 
“तो छाइए, किन्तु कहाँ का चाहिए £?? 
स्टेशन का नाम बताया | वह छोटा-सा स्टेशन ! बाबू की रेलवे-- 
गाईड तक में नहीं ही मिछ रहा था। में ठाई रुपये का एक नया ठाइम- 
टेबल खरीद छाया। उसमें स्टेशन का नाम दिखा कर कदा---€ यह 
स्टेशन है ।?? 
वह छोटा-सा स्टेशन ! उसकी मील-संख्या नहीं दी थी ! पता नहीं 
कितना किराया छगता ह ! वहाँ गाडी ठद्दरती है या नहीं ! इन दो' 
प्रइनों को लेकर काफी परेशानी हुई। अंतम बाबू ने दो दो खामियों के. 
प्रभाव से प्रभावित होकर टिकट बना दिया । 
में चाइता था कि मद्दिन्द्रजी को रात को सुरक्षित सोने की जगह भी 
मिल जाए। खान सुरक्षित करनेवाले क्लक से भेंट की । उसने कहा ; 
“गाडी आने पर दी इम' कुछ कर सकते हैं। गाड़ी यहाँ से 
चलती दोती तो अभमी कुछ कर देते |? 
८ यह स्वामीजी पैसा नहीं रखते | मे अभी जाना चाहता था 
आप पैसा ले केते । गाड़ी आनेपर स्थान सुरक्षित कर देते |?” 
८ यदि गाड़ी में स्थान न मिले तो मैं यह पेसा इनको लौटा दूँ १?” . 
४ ओरे ! यह पेसा रखते द्ोते तब तो बात ही क्‍या थी | आप ऐलए 
करें, यह पैसा रख लें । में फिर आ जाऊँगा | यदि इन्हें स्थान न मिल्क 
लो आप यह पैता मुझ लौटा दीजिएगा |?? 


'|्‌८ समाज और जीवन 


महिन्द्रजी साथ साथ यह सब देख सुन रहे थे। अब उनसे न रहा 
गया। वे छोटे बच्चे नहीं हैं। उन्होंने गहस्थ-जीवन में, फौज में ओबर- 
सीयरी की है। उनके मन में छिप हुए बुद्धिवाद ने उनकी भावना पर 
'कड्ठी चोट छूगाई | वह चोट आँसू बनकर बहने लगी | बोले : 

*अन्ते ! मुझे क्षमा करें ! में नहीं जानता कि यह शील-पालन है 
अथवा दुःशील्ता है ? आप को मेरे कारण इतना कष्ट हो रह्य है ! ”! 

मैंने उन्हें दादस बंधाई : 

“४ मामूली बात है। किसी भी नियम-पालन में थोड़ी असुविधा 
होती ही है । इर नियम-पालन के एक से अधिक पहलू होते हैं । आपको 
नह पहलू भी देखने मिल रहा हैं। अच्छा ही है।” 

अब भी महिन्द्रजी पैसा न रखने के उस नियम को नित्राह तो रहे 
“हैं, किन्तु मैं जानता हूँ कि उनके द्वृदय में एक स्थायी संदेह घर किए हुए 
है कि यह शील-पालन है अथवा दुःशील्ता ! 

श्रमण-संस्कृति के दो सामान्य प्रतिनिधियों के जीवन से ली गई यह 
दोनों सामान्य घटनाएँ किस बात की ओर इशारा करती हैं ! ये कौनसा 
अश्न हमारे सामने छाकर खड़ा करती हैं ! 

प्रघन सीघा-सादा है । वह प्रइन किसी भी चारिश्य-हीन ढोंगी 


४, 


अमण को देरान नहीं करता । किन्तु, जिसके जीवन में सचाई है, जिस 
च् 


जीवन में श्रद्धा है, उसके सामने सचमुच यह बड़ा भारी प्रश्न ढै 
आखिर बतेमान समय भें उसके घ्म-जीवन का माप-दण्ड क्‍या हो ! 


अमी करू-परसों जग्बूमुनिजी महाराज तथा उनके गुरुजी ने मुझसे 
- मिलने औने की कृपा की थी। गुरुजी ने जो प्रइन मुझसे पूछे वह ऐसे ही 
थे “रेल में चढ़ सकते हैं या नहीं ! शाम को भोजन खा सकते हैं वा 
नहीं. . .इत्यादि |” 
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उनके वे प्रश्न मदत्तपूर्ण हैं। वे बतलछाते हैं कि आज के अनेक. 
चिन्तक अ्रमणों के लिए. यद एक चडी मारी समस्या है कि वे रेल में चढ़े, 
अथवा नहीं १ शाम को खाएँ अथवा नहीं ! 

किन्त॒, मैं इसे दूधरी दृष्टि से देखता हूँ | मेरी जिशासा यह है कि' 
क्या एक 'मुनि” रेल में चढ़ने से “मुनि” नहीं रहता और यदि बह रेल 
में नहीं ही बढ़ तो क्‍या यह कोई ऐसी विशेष बात हे जिसे किसी के भी' 
घार्मिक-जीवन का ऊँचा माप दण्ड माना जाय 

' ८विनय” के सभी नियम साध्य हैं, साधन नहीं । क्या देश-काछ 

के बदलने पर साध्य की सिद्धि के लिए. बहुधा साधन बदलने नहीं पड़ते १ 
कुछ लोगों का कहना है कि यदि कोई अ्रमण “बिनय” नहीं पालन कर 
सकता तो उसे “अ्रमण? बनने की ही क्या आवश्यकता है ! मेरी जिशासा। 
है कि क्या जीवन के घ॒र्म-रूप का मात्र प्रतिनिधित इन नियमों के पालन 
द्वारा ही होता है! क्या ऐसा नहीं हो सकता कि देश-काछ की ओर ध्यान 
न दे जडवत्‌ किन्हीं नियमों को पालते रहना “अधर्म? का ही द्ोतक हो १९ 
प्रश्न नियमों के पालन कर सकने अथवा न कर सकने का नहीं है। मश्न 
नियमों के पाछन करने के औचित्य तथा अनीचित्य का हैं | 

«नियमों ” का पालन करना और वर्तमान झुग के सामान्य जीवन 
के माप-दण्डों के मुताबिक कौठकागरार की सामग्री बनकर पड़े रहना एक' 
रास्ता है ! 

८ नियमों? को पालन-करना उचित न समझने के कारण दीक्षा का' 
ही त्याग कर देना दूसरा रास्ता है। 

मजियमों' के पीछे जो मावना है उसे ग्रहण कर देश-काल के अनुसार 
उन नियमो का नये ढंग से पालन करना तीसरा रास्ता है । 

अमणो का भत्रिष्य इन तीन रास्तों में से एक सह्दी रास्ता चुनने पर 
निमर करता है। यदि “संघ न खुन सके तो फिर व्यक्ति को ही चुनाव. 
करना पड़ेगा | 

दखे अमण-संस्था का भावी इतिहासकार क्‍या लिखने जा रहा है।.. 





3३५६: 
कर्तव्य ओर अधिकार 


महात्मा भगवानदीनजी 
जीवन का निचोड 


विलायत के कवि बायरन के बारे में यइ बात मशहूर दे कि जब 
-बह इम्तिहान के परचे के इस सवाछ के बारे भे सोच रद्दा था $# “पानी 
इजरत ईसा को देख कर क्यों शराब बन गया १ इस पर एक लेख 
लिखे। '” तो वह घेटों सोचता रहा पर उसकी समझ भें कुछ न आया । 
जब तीन घंटे पूरे होने को हुए तब कही उसको एक बात सूझी और वह 
यह थी कि जब पानी ने अपने मालिक को देखा तो वह खिछ उठा। 
बस, उस सवाल के जवाब में इतने ही शद्व लिखे और कहते हैं कि वह 
इम्तिष्न भें पास हो गया ! इसी तरह मैंने बहुत शोचा कि कर्तव्य और 
'आधिकार के बारे में क्या लिखा जाय ता मुझे बस इतनी दी ब/त सूझी के 
करत्तेव्य और आपकार भारतीयों के जीवन का निचोड दे ओर उसके बारे 
में तिफे इतना ही कहा जा सकता है कि “कर्त्तव्य-यालन पर हम अधिकार 
हासिल करें और कच्ाव्य-पालन ही हमारा अधिकार है? इतना कहकर 
रोडिझो वाली की और आप सुननेवारों की तसली हो जानो चाहिए थी। 
पर न मैं बायरन हूँ और न आप उस तरह के पर्शक्षक ं। इसलिये तेरइ 
मिनट अमी और कुछ कइ्दना पड़ेगा । 
दोनों जएक दूसरे में समाहित 
करोव्य और अधिकार भारतीय जावन में इतने घुलमिल गये हैं कि 
आप आधिकार को बिना करोव्य के और कर्त्तव्य को बिना अधिकार के न 
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सोच सकते हैं, न बोल सकते हैं और न कर सकते हैं। हमारे यहाँ का 
शब्द “अधिकार अपने पीछे एक कथा डिये हुए है। और यही इक 
'कक्तेन्य का है । अधिकार और कर्चव्य के लिए अंगरेजी में शब्द हैं 087६ 
और ००७ | पर ये स्थं४0८ और ००८४ ही कब वह माने रखते हैं जिन 
सानों को लेकर आज अमेरिका और यूरप वाले छड रह हैं ओर जिनकी 
देखादेखी इम तब भारतीय' भी वैसा ही कर रहे हैं। अधिकार पाने की 
लड़ाई फेसी ! और आधिकार द्वासिर करने से रोकेगा कौन ? अधिकार 
इमारी कमाई का फल द्वोता है। बत, वह कत्तेव्य कमाई का फल है । 
अधिकार के ओर इसमारे बीच में कोई आ द्वी कैसे सकता है! क्या पेड़ 
और फल के बीच भें कभी कोई आ पाया दे ? क्‍या दीपक जलने और 
अकाश होने के बीच में कभी कुछ देर लगी है ! इसी तरह कर्तव्य-पालन 
करते करते हम किसी-न-किसी अंश में अधिकार पाते ही रहते हैं। और 
पकिसी-न-किसी चीज के अधिकारी बनते ही रहते ईं । उसको साफ साफ 
समझने के लिए आइये आपको उन दिनों के भारत में के चले ।निन दिनों 
पसेकन्दर का हमला उसकी उत्तर-पाच्छिमी सरहद पर हो रहा था। सिकंदर 
के मुकाबले में था राजा पुर। हम यहाँ इस वक्त सिकन्दर और पुर के 
कत्तेव्यों ओर आधिकारों की चचो नहीं करेंगे, हम चर्चा करेंगे उस 
वक्‍त के दो मामूली आदमियों की जो खेती का काम करते थे । ये दोर्नो 
पुरु के दरबार में उस वक्‍त पहुँचते हे जब ठिकन्दर भी पुरु के पास बैठा 
हुआ द्ोता है। इन दोनों मामूली आदमियों में से एक को दूसरे के 
प्ंखखलाफ यह शिकायत थी (कि यद्द मेरी जमीन में निकले हुए खजाने को 
लेने से इन्कार करता दे और दुसरा अपने इन्कार की वजह यह बताता था 
प्रक़े जिस जमीन में यह खजाना निकला है उस जमीन को में इसके शार्थो 


बेच चुका और जब वह जमीन मेरी नहीं रही तो उसमें से निकला हुआ 
जाना भेरा कैसे दो सकता है ! 
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कर्ंव्य और अधिकार का एकता का आनन्द 

देख छिया आपने १ कतंध्य और अधिकार मारतीय जाँवन में 
मिछकर कितने एकमेक हों गये और इनको एकमेकता आज भी कभी कमी 
जब आँखों के खामने आ जाती दै तब देखने वाले गद्गद हो उठते हैं ! 
और इसी एकमेकता के फल की बात कमी हम खुन छेते हैं तो इतना मन 
उमंगता है कि आँखों से आय बहने छगते हैं । अब सोचिये जो आदमी 
इस तरह से अपने जबिन में कत्तेव्य और अधिकार को एकमेक कर लेगा 
उसको इस एकमेकता के आधारपर खड़े होकर काम करने में कितना 
आनन्द आयेगा | पुरुयुग के उस किसान के आनन्द को जरा तोलकर 
देखिये कि जब उसकी जमीन में खजाना निकलता है तो वह अपना यह्द 
कत्तेव्य समझता है कि वह उस खजाने के असली मालिक को जितनी जल्‍दी 
हो तके यह खुश खबर सुनाये कि उसकी जमीन भें उसका खजाना मिला 
है और वह अपना खजाना ले ले। खजाने के लिये अपने कमाये हुए पैसे 
से मोल ली हुई अपनी जमीन को उसकी जमीन मानता है| उसका कत्तेव्य 
उसे ठिर्फ जमीन पर आधिकार करने को कहता है, उस खजाने पर नहीं, 
जो ज़मीन के सोदे में शामिल नहीं है । उचर दूसरा आदर्मा यानी जमीन 
बेचने बाला जो अपनी ज़मीन पर की हुई मेइनत का फल रुपयों के रूप में 
पूरा पूरा पा चुका होता है, वद्द अपना यह कत्तेव्य समझता हैं कि बह 
हि उन रुपयों पर अधिकार जमाये जो उसे सौदे में ईमानदारी के साथ 
मिले हैं, न कि उस खुजाने पर जिसके बारे में न वह जानकार है न 
अजानकार । अब अगर पहला आदमी खजाने पर अधिकार जमा लेता दे 
तो बह कर्त्तव्य भूल जाता हैं और कत्तेव्य के बिना पाया हुआ आधिकार 
डरावनी चीज है। वह चरित्र तो बिगाइता दी है, जान को भी जोंखम 
में डालता हे | इसी आदमी के मामले को, छे लीजिये । अगर वह खजाने 
को अपनाना अपना आधिकार मानता है तो उसे अपने कर्तेव्यशील मन 
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को सौ अख्त्य युक्तियाँ देकर समझाना पड़ेगा और तब मी मन की पूरी 
पूरी तसल्ली न हो पायेगी आर अगर किसी तरह से मन की तसली उसने 
कर ही ली तो मन कर्तेव्य-शीलता भें या तो ढीला पड॒ जायगा या उसे 
इम्रेशा के छियरे लो बेठेगा। और फिर चरित्र क्या रद्द जायेगा! रही 
जान-जोलम की बात | यह हो सकता है कि उस खजाने का असली या 
नकली कोई दावेदार खड़ा हो जाय और न मालूम फिर किन क्रिन झंध्षटों 
का सामना करना पड़े और हो सकता है जान भी जोखम में पड जाय | 


अधिकार का अधिकारी 


यहाँ इमें बंकिम बाबू की दलील याद आ जाती है। वे अपने 
'चौबे का चिट्ठा? में एक जगह अदालत में 'चोवेजी? के मुँह से बडे मजे 
की बात कहलवाते हैं| उस बात से आधिकार और कराव्य दोपहर के 
चमकते हुए घूरज की रोशनी में आ जाते ईं। चौबेजी के मुँद्द से निकलता 
है '* जीत के बल पर अगर किसी देश पर किसी राजा का अधिकार ठीक 
माना जा सकता है, तो चोरी के नाते चोरी की हुईं चीज पर चोर का 
अधिकार क्यों ठीक नहीं १!” यहाँ यह तो समझ ही लेना चाहिए कि 
इमानदारी से कतंव्य-पालन करते हुए मेइनत से कमाई हुई चीज़ पर 
ही आपैकार सवञ्चा अधिकार दोंता है। और उस अधिकार को कोई 
देता नहीं । वह इमोर कर्तव्य को प्रकृति की देन होती है और उसी का 
दूसरा नाम अर्जन करना है। “ईमानदारी से कर्तव्य पालन करते हुए” 
शद्द निकाल दिये जाये तो अधिकार ना-सच्चा अधिकार हो जाता है | 
क्योकि मेइनत तो चुराकर चीज लाने में भी कभी कर्मी इतनी ज्यादा 
हो जाती है जितनी उसके कमाने में भी न दोती। चोर भीतो रातों 
जागता है । और इर रात उसको मार नहीं मिल जाता। जब भी कुछ 
उसको मिलता है वद्द कई रातों के जागन का फल होता है | इतना ही नहीं 
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उसे उस काम में कभी कमी अपनी जान जोखम में डालनी पड़ती हे! 
और फिर भी राजा न उह_की इस मेइनत का खयाल करता है ओर न 
जान जोखम में डालने की ओर ध्यान देता है। इतनी मेहनत ते चुराई 
हुई चीज को राजा उससे छीन लेता है ओर जिसकी होती दे उसको दे 
देता है। वह इतना ही नहीं करता; चोर को सजा देता दे ओर उससे 
ऐसी मेइनत कराता है जिसे करने को उसका जी नहीं चाहता | यद्द वह 
इसलिये कराता है के चोर कत्तेन्य को धमझने छगे, श्मानदारी कों जान 
जाय और इस तरह सच्चे और ना-सच्चे आपिकार में अन्तर करना साख 
जाय | हैँ, तो अब यह पता चला के कोरी मेहनत से किसी चौज़ पर 
अधिकार नहीं होता और अगर हो भी जाय तो या तो वह अधिकार अपनी 
जान जोखम में डाछेगा या किसी दूसरे को खतायेगा या दूसरे को जान लेने 
पर उतारू हो जायगा। जैसे कोई डाक्टरी की कछा पर कोरी मेहनत 
से आधिकार कर ले और उठके साथ ईमानदार और कत्तेन्य-पालन की 
पुण न दे तो नतीजा यह द्वेगा कि वह डाक्टर छालच भें पड़कर ऐसे ऐसे 
निकम्मे काम करने लग जायगा जिसको वजह से लोग दुखी द्वोंगे और 
एक दिन वह खुद भी आफत में फंसेगा और ह सकता है फंसी पर भी 
चढ़ा दिया जाय | यही वजह थी कि भारत के ऋषि-मुनि ओर भारत के 
बड़े बूदें किसी को किसी विद्यापर आधिकार कराने से पहछे उसको अच्छी 
तरह से परख छेते थे और देख छेते थे कि वह ईमानदारी के साथ 
कक्तेब्य पालना जानता है या नहीं | यह दो बाते देखकर ६ वे किसी को 
विद्या पर अधिकार कराते थे। यह वात गछत है # वे ध्रूद्टों का विद्या 
पर अधिकार” नहीं कराते थे और जिसने जाबाली ऋषि की कथा पढ़ी है 
वह तो यह गान ही नहीं सकता के मारत के ऋषि-मुनि ऐसा भेद-भाव 
करते थे । कथा यों है : 
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जाबाली नाम की एक नारी थी। उसे रुच पर आँधिकार था और 
'इस नाते कर्त्तव्य-पालन पर भी अधिकार था। उसके यारह यरस के बेटे को 
विद्या पढ़ने की यूझी। उन दिनों पाठशाला में गोत्र बताना जरुरी होता था 
और गोत्र बिना बाप के होता नहीं । इसलिये जब वह छड़का अपनी मां 
से गोत्र पूछने पहुंचा तो उठकी मां ने सच सच कह्ट दिया कि गुरुजी से कह 
देना कि मैंने तुम्दं घर का दासी का काम करते हुए पाया है। अगर तेरा 
गोत्र कुछ हो सकता दे तो जाबाली के नाते जाबाल हो सकता है । इसी 
"कत्तेब्य-अधिकार मिले मंत्र ने गुरुजी का दिल पिघलछा दिया और गुरुजी को उसे 
अपना विद्यार्थी मानना पड़ा और यही लड़का फिर जाबाडी ऋषि बन गया ॥ 
कर्त्तत्य-पाक्षणक और आधिकार 

यह बात किसी दरजे तक सच है कि उन दिनों के ब्राह्मण आमतौर 
- से ईमानदारी के साथ कत्तेव्य-पालन करने के जन्म से द्वी आदी होते थे, इस 
वास्ते ब्राह्मणों को विद्या दी जाती थी, पर बह बात तो आज भी भौजुद 
है और इर देश भें मौजूद दै। आज ईमानदार और उब तरइसे योग्य 
आदमी को दपतर में इतनी जल्दी जगह नहों मिलती जितनी एक बी०८० 
या एम० ए० को | इसकी वजइ तिफ यही है कि आमतौर से काल्ज से 
पनिकले हुए, स्नातक ईमानदारी से कर्तव्य-पालन करने वाले निकलते हैं ॥ 
यह दूसरी बात है कि आज यह बात भारत में ही नहीं, सभी जगह ढीली 
'पड़ गई | पर यहाँ तो कइना इतना ही है ।के कत्तंव्य-पालन को कछा 
आये बिना या कत्तेव्य्पालन का अभ्यास हुए बिना न आधिकार कोई 
कराता है, न अधिकार कोई देता है, न आधिकार कोई मिलता है और न 
आधैकार कोई कमाया जा सकता है | 
"पुराणों को कथाएँ 

भारत के सोरे पुराण कत्तेज्य और अधिकार की एकमेकता से वैदा 
हुए फर्डों का कथन माज हैं। हो सकता है कहीं कईीं उन पुराणों में ऐसी 
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चीज आगई हो जो इस कसौटी पर न कसी जा सके । तो इम अपने 
सुनने वालों से यही प्राधना करेंगे और अगर हम सलाह देने के अधिकारी 
हैं. तो यददी सलाह देंगे कि वे पुराण के उस भाग से कोई तीख न ऊे जो 
इस कसोटी पर दीक नहीं उतरता। आजकल सब्र जगह थींगामुश्ती ते 
पाये आधिकार का बाजार गम है और अकत्तंव्य ई करत्तंव्य का जामा पहने बहुत 
सस्ते दामों बाजार में मिलता है। इसलिये हमें उसकी खरीदारी से बचना 
चादिए और थोड़ीती तकलीफ उठाकर कर्तव्य और आधविकार के उसी 
रास्ते पर आ जाना चाहिए जिसे भारत के लोग अपनाये हुए थे, आज भी 
कुछ कुछ अपनाये हुए हैं और जिनकी वजह से ही भारत उठा है, आजाद 
हुआ है, चमका दे और चमकता हुआ रखा जा सकता है । 
कत्तव्य आत्मानन्द है 

गेहूँ के बीज को आप कर्तव्य स्मझिये, गेहूं के डंडलछ को आप 
अधिकार मानिये और भेद्ठुओं से लदी गेहूं की बाल को आप आत्मानन्द 
मानिये, ओर अब सोचिये कि गेहूं बोकर कोई किसान भूसा मिल जाने की 
चर्चा करे और गेहुंओं कों विल्कुल भूल बैठे तों वह आप की नजरों में 
हँती की चीज होगा या नहीं १ ठीक इसी तरद्द अगर आप कत्तंब्य-पालन' 
करने के बाद आत्मानंद की बात छोड़कर अधिकार-आधिकार के ही गांत 
गाय तो समझदार आप पर हसेंगे या नहीं ! दोस्तो, इसलिये मेरी तो यद्दी 
सलाह है कि आप कर्तव्य किये जाइये और आत्मानन्द की गंगा में 
छुचाकियां लगाइये । अधिकार आप के पांव छूता हुआ नज़र आयेगा | 


सचाई का सिक्का 
सचाई . ..सिक्के के कत्तव्य ओर अधिकार के दो पहलू हैं ओर जिस+ 
हाथ में सचाई का सिक्का है उसी को आत्मानंद प्राप्त है । 
[ ऑल इण्डिया रेडिओ नागपुर से प्रसारित 





वैश्यों का धर्म 


आचाये विनोबा 


हिन्दू धर्म ने एक समाज-रचना की थी बिसमें छोगों को काम बांट 
पदिया गया था। उसमें बैश्यों के लिए. कृषि, वाणिज्य और गौ-सेवा ये तीन 
'घर्म बताए गए. हैं । 


धर्म वह है जिसके लिए. मनुप्य शरीर घारण करता है। धर्म सच 
के भले के लिए. होता है। जो ऐसे धर्म को मानता है वह जरूरत पड़ने 
'पर आवश्यक त्याग भी करता है। कुट्धंब में लोग एक दूसेर के लिए त्याग 
करते हैं उसी से उन्हें घमाचरण का समाधान रहता है। ऐसा न होता 
'तो हमारी हालत बानवरों-जैसी ह्ोती। इस कुदुंब-व्यवस्था ने हमे 
जानवर बनने से बचा लिया | इसी प्रकार इरएक के लिए सामाजिक धर्म 
पनेयत किया गया था, जिसमें वैश्यों का घर्म कृषि, गौ-सेवा और वाणिज्य 
द्वारा समाज-सेवा करना बताया गया था। 


किंतु वैश्यों ने कृषि और गौ-रक्षा को मुश्किक समझ कर उन्हें छोड 
विया। बाद में यह काम ऐसे लोगों को सौंपा गया जो आवश्यक मेहनत 
तो कर सकते थे परंतु इस काम के योग्य शास्त्रीय शञान उनके पास न था। 
इनका एक नया वर्ग बनाया गया जिसकी गिनती बाद में बझूद्ठों मे 
होने लगी | 


मैं मानता हूँ कि पुराने जमाने में वेश्य समाज के सच्चे सेवक द्वोते 
थ। वे अपना पेसा, अपनी बुद्धि, सब कुछ समाज की सेवा में लगाते 
थऔ। इसीलिए उन्हें महाजन मी कहा गया हैं। समाज में व्यापारियों 
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की अच्छी प्रतिष्ठा हुए बिना तो उन्हें “महाबन ' नहीं कट्दा गया होगा $ 
ये सत्य-निष्ठ और सेवा-परायण न होते तो यह पदवी उन्हें न मिख्ती । 


लेकिन जद खेती और गौ-रक्षा का धर्म उनसे. छूट गया तो डनका 

तेज घटने लगा। फिर भी जिन लोगों ने समाज का यह काम संमाला' 
उनमें और वैश्यों में परस्पर सबंध अच्छे रद्दे | परंतु मेहनत करने बाले लोग' 
भीरे-घीरे हीन समझ जाने लंगे। जब अंग्रेज व्यापारी यहां आए तो 

उन्होंने यद्द सारी परिस्थिति देखी । उन्होंने देखा कि व्यापारी छोग किसानों: 
को नीचा मानते हैं, उनके दाथ का खति-पीते नहीं । उनमें और व्यापा- 
रियों में प्रेममाव नहीं है । इतनी दूर से आनिवाले अंग्रेजों के हाथ यह 
अच्छा मौझा लग गया । उन्होंने अपना व्यापार झुरू कर दिया। जन्नः 
सारा व्यापार हमारे व्यापारियों के हाथ से उनके हाथ में चला गया तो 
उन्होंने यहाँ अपनी सेना भी बना ली। आगे का हाल तो आप सके 
जानते दें | 


इस तरह दक्षता न रखने, कारीगरों को हीन मानने और चूसने के 
कारण व्यापारियों के हाथ में व्यापार के बजाय केवछ दलाली बची रह गई + 

आज व्यापारी लोग भले-बुरे उपायों से घन कमाते हैं, और कुछ- 
दान भी करते हैं। परंतु देश में उनकी प्रतिष्ठा नहीं रही । उनके लिए 
अब आदर के शब्दों का प्रयोग नहीं होता । दूकानदार कुछ खरीदने के 
लिए आए हुए छोटे बच्चों को भी ठगने से चाज नहीं आता । फिर ऐसफ 
राष्ट्‌ कैसे उन्नत रह सकता है ! 


प्रश्नोत्तर 
प्रशन-मुनाफे की मयोदा क्‍या होनी चाहिए ! 


उत्तर-वाणिज्य को गीता के अर्थ में अयर हम धर्म मान छेते हैं तोः 
गुनाफ़े का संवाल ही नहीं उठता। किसान और आम जनता इमारीिः 
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मालिक है । और इमें मालिक की सेवा करनी है। इसलिए मचदूर या 
किसान जो कुछ निर्माण करता है उसके वितरण में हमें सिर्फ मेहनताना 
लेना है और दर वक्‍त यह सोचना है कि देश की संपत्ति कैसे बढ़ सकती 
है। आठ घंटे काम कर के मजदूर केवछ एक रुपया पाए और व्यापारी 
एक हजार, तो यह धर्म नहीं है। धर्मयुस्त व्यापार में न मुनाफा होना 
चाहिए. न घाय। तराजू के पछड़ों की तरह दोनों बाजू समान होनी 
चाहिए। लेकिन आज तो व्यापारियों के दिल में संघय की छृत्ति ने धर 
कर लिया है । रुच्चा श्रीमान्‌ तो वह है जिसका धन और धान्य, बैसे 
तुकाराम ने कहा है, घर-घर में भरा है। जिसके जीवन को उसके इर्द- 
गिर्दे की जनता चाइती दे, वह सच्चा घनी है। जिस लोग चाइते ही 
नहीं हैं बह तो मिखारी है । कबीर का बचन है ;--- 


पानी बादो नाथ में, घर में बादों दाम । 
दोनों हाथ उलीचिए,, यही खयानो काम ॥ 


नौका में पानी बद जाने पर जैसे हम उसको, एक द्वाथ से नहीं, 
दोनों हाथों से बाइर फेंकत हैं, उसी तरह बढ़े हुए घन को घर के बाहर 
केक कर घर को बचाना चाहिए। यदि लेनेवाठा मिल जाय तो उसका 
डपकार मानना चाहिए। फुटबाल की तरह घन का खेल होना चाहिए । 
गेंद को कोई अपने पास नहीं रखता | वह जिसके पास पहुँचती हैं वही 
उसे फेंक देता हैं। पैसे को इस तरह फेंकत जाइए तो समाज-दरीर में 
उसका प्रवाह बहता रहेगा और समाज का आरोग्य कायम रहेगा | संस्कृत 
में पैसे को द्रव्य कहा है। ' द्रव्य” माने बहनेघाला । अगर वह स्थिर रहा 
, तो झूके हुए. पानी की तरह उस में बदबू आने छगेंगी । 


प्रशन-मद्दात्माजी ने तो कंट्रोल उठाया था, क्या अब पुनः कंट्रोल 
रखने से जनता को तकलीऊ नहीं होगी ? 
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उत्तर-महात्माजी की सलाइ तो ठीक ही थी, लेकिन अब परिखिति 
ब्रदछ गई दे । जिस राष्ट्र में चरित्र-शील्ता नहीं है उसमें कोई योजना 
काम नहीं कर सकती । कंट्रोल उठाया तो चीजों के दाम बढ़ गए। नहीं 
उठाते तो काछा-बाजार होता | मैंने इसका हल बताया है कि छगान में 
अनाज वसूल किया जाय | में मानता हूं कि इस से इमारी समस्या काफी 
सुल्झ सकती हैं। रहा कपड़े के बारे में, उसका मुख्य उपाय तो चरखा 
ही है। साथ-साथ आज जो मिलें हैं उन्हें देश की मिल्कियत करना 
चाहिए, समाजवादी तो इसकी मांय कर ही रहे हैं, किंतु मुझ्ते मी परमेश्वर 
को साक्षी रखकर प्रार्थना-तभा में दुःख के साथ कहना पड़ा कि मिल- 
माहिक़ों ने देश को दगा दिया है। देश की मिल्कियत होने के बावजूद भी 
देहात के लोगों को मिलों पर निर्भर नहीं होना चाहिए, हाथ से कपड़ा 
बना लेना चाहिए। उनको इस बरे में तालीम देने आदि का इंतजाम 
सरकार को करना चाहिए.।। अगर अन्न और वस्त्र इन दो चीजों का हम 
इस तरह प्रबंध कर छेते हैं तो और चीजों की विशेष चिंता नहीं रहती । 

इंदौर 


१८०८-४८ 


संस्कारों का पागलपन 
' राजगल ललवाणी 


दर्शन या काव्य की भाषा में जगत मुताफिर्खाना या सराय भले 
ही हो, लेकिन मेरे लेखे तो दुनिया एक पागल्खाना ही है। और यहदद 
'ऐसा पागलछ्खाना दे जिसमें पूज्य और पुजारी, मालिक और सेवक, पति 
और पत्नी, रोगी और वैद्य, अपराधी और न्यायाधीश, चोर और सिपाही, 
सभी पागल हैं। 


“ दुनिया कहती मुझको पागछ, 
च् 
में कहता दुनिया को पागल? 


यह कोई मूल की आवाज़ तो है नहीं, जिसकी उपेक्षा या घुणा की 
जाय | यह तो घास्तविक सत्य ह--ऐएसा सत्य जो पत्थर की रेखा से भी 
अमिट और स्थायी है । मैं जिसे पागल कद्दता हूँ, वह मुझ्ने और साथ ही 
मेरे परिवार को भी पागल कहता है। अब अगर मैं झूठ नहीं बोलता हूँ 
तो बह केसे सत्य नहीं बोलता होगा ! 


पागलखाने में रहने वाढा ही पागछ होता है, ऐसी बात 
- नहीं है-कभी कभी तो समझने में ही पागछ॒पन आ जाता है । 


बस, अब आप समझ गए. होंगे कि पागलपन समझ का होता है। 
-समझ एकतर्फ़ा भी हो सकती है, लेकिन प्रायः वह दुहरी, तिहरी और 
सामूहिक दी होती है । संस्कार और परम्परा से बंधी आदतों के पीछे जो 
-समझ का रबैया या प्रवृत्ति होती हे, बद पागलूपन सामूहिक या पारिवारिक 
होता है। वैयक्तिक पागलपन वह है जो आदतों पर निर्भर रहता है । 
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इस तरह वैचारिक, धार्मिक, राजनैतिक पागछपन भी हो सकते हैं | पागछ- 
पन जान बूझकर थोड़े ही बढ़ता या मजबूत होता है। खुद को यदि". 
पता रूग जाय तो वह पागलूपन थोड़े ही रह जाएगा। यह तो दूसरों को 
ही दीखता है, और वहीं ते उसे पनपने का अवसर मिलता है। आज मैं 
भी ऐसा ही एक पागलपन कर रहा हूँ। पागलों की दुनिया का मैं एक 
प्राणी, यदि बहक नहीं जाऊं तो ही विशेषतः | में अक्तर बहक जाया 
करता हूँ, यह मेरी जागतिक स्थिति है । 


इन पागलपन की बातों को में केसी मानता हूँ, यह पाठकों का: 
नहीं, मेरे जानने का विषय है । यहां कुछ उदाहरण देता हूं । पाठक उन्हें 
निर्लिस होकर पढ़ें, विचार करें । कृष्ण मगवान का उपदेश हैं कि निष्काम 
कम करो । आप रोयें या इंसे तो इसकी जिम्मेदारी दृष्टव्य पागलों या 
पागलें के दर्शक की नहीं, निरीक्षकों की है। मं तो अपना काम करूँगा, 
ओर !- छुद्दी । और कया ९ 

यह एक पागलछ्खाना हैं। इसे पागलों का अजायब-घर ही कह 
लीजिए. । यहां सैकडों प्रकार के रोगी रहते हैं । 


शायद इसे आप बानते हैं कि पागलों का रोग शारीरिक नहीं, प्रायः 
मानसिक होता है। बेचारों का रोग तो दोता है मानसिक, पीड़ा दी जाती' 
है उन्हें शारीरिक । पानी जड़ को नहीं, पत्तों को पिछाया जाता है । 

तो, उस पागछखाने का सुपरिण्टेण्डेप्ट एक समझदार आदमी था । 
उसकी २०-२१ वष की पटी-ल्खी लडकी थी। उसने अपने पिता से-- 
एक दिन कहा 

“ विताबी, में पागलखाना देखना चाइती हूँ |” 

““स्ट्रों, क्या करोगी देखकर १ ?? 

८ वागछ कैसे होते हैं, जानना चाहती हूं ।” 
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पिता की अनुमति मिल गई। दूसरे दिने बह पागछखाने में जाकर 
पागलों का निरीक्षण करने लगी । पिता साथ में थे। फिसी-किसी पासस्क 
का इतिहास यानी पागल बनने के कारण को जानने की स्वाभाविक उत्कणष्ठा 
को बह कैसे दशती । लड़की के संकेत चलते और उत्तर में पिता की 
जबान | वे कहते घले जा रदे ये मानों मारवाड का कोई चारण अपने 
यज्ञमान के पुरखाओं की वंशावली सुना रहा हो | वे बिना विश्राम लिए: 
कहते चले चल रहे ये--यह अपनी स्त्री को मारकर पागल द्वो गया है, 
वह धनिक से निर्धन बन जाने से ऐसा हो गया है, किसी का पिता मर 
गया है, फिसी का पुत्र मर गया है, कोई मुकदमे में वार यया है। किसीः 
को हँसने, रोने और किसी को कोई बात गुनगुनाने की आदत लग गई. 
है। इतने में उस लड़की की नजर २५-२६ घप के एक युवक पर पड़ी 
घह् पदा-लिखा, झुन्दर और स्वस्थ था । 


लडकी ने उसे अपने नजदीक बुलाया । उसने पास पहुंचकर नम्रताः 
पूथंक नमस्कार किया । उसके पास एक कम्बछ थी। वहीं पेड़ के नीचे. 
- उसने कम्ब विछाकर उस लड़की से बैठने को कद्दा । 


लडकी के बैटनेपर वह भी विनय पूर्वक बैठ गया। पारस्परिक 
कुशल प्रश्न के उपरंत उनकी चचो चली । 


“आपका शिक्षण कहां तक हुआ है ! ” 
“मैं बस्कृत में एम० ए० हूँ।” 
“४ आप यहां कैसे आ गए १”? 


«यही तो मैं जानना चाहता हूँ कि यहाँ कैसे छाया गया | में यह 
इतनी बाते बंद, गीता; उपनिषद, राजनीति; साहित्य के बोर में आए के. 
कर रहा हूँ । आप ही बताइए बहन, क्या में पागल हैँ १? 
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“क्या आप को कोई ऐसी मानसिक चोट पहुँची हे जिसका आप 
पर प्रमाव पढ़ा है १” 


७ नहीं, ऐही कोई घटना नहीं हुई। मैंने आज तक किसी को 
'सताया तक नहीं है । में जब्न आप के पिताजी से पूछता हूं तो कह देते 
हैं कि तुम पागल हो। में पागल हूं---बड़े अचरज की बात है ! 


“फिर भी कुछ बात तो अवश्य है जिससे आपको ऐसा माना गया। ”? 


“हैँ, एक बात हो सकती है | मुझे यह विश्वास है कि मेरा शरीर 
कौच का है । (कलाई पर अंगुलियों टोंककर ) यह ढेखो ठ्नूनन्‌ टनूनन्‌ 
कांच हीं तो है न! जरा-सा धक्का लगते ही टूट-फूट जाएगा [”! 


“ तो क्‍या शरीर कांच का है १”! 


“४ म्राफ करे बहनजी, आपने भारतीय आध्यात्मिक विचार-धारा का 
अध्ययन नहीं किया, मारूम होता है ! कबीरटासने भी इसे कांच को 
शीशी बताया है | क्‍या यद्द सच नहीं है! शरीर रूपी कांच की शीक्षी 
'छिनक (क्षणक ) में फूड जाएगी !”' 


सुपरिष्टेंडट की छड़की समझ गई कि इस युवक का पागलूपन क्‍या 
हित ्‌ पु त्ि कप छू 
हैं। घर लौटने पर उसने पिता से कहां कि वह युत्र॒क उसके सपुद कर 
पिया जाय | 


पिता भी नवीन विचार के थ। सोचा कि दोनों शिक्षित, सुंदर, 
* स्वस्थ हैं। एक-दूसरे के प्रति आकर्षण बढ़कर यदि पागलपन दूर हो जाय 
तो क्या आपत्ति है। दोनों का वैवादिक सम्बंध करने में मी कोई आपत्ति 
नहीं है।. एक धर्म, जाति के भी हैं। अनुमति दे टी गई | 

लेकिन संध्या को एक एसी दुर्घटना हुई कि बेचारे का हार्ट फेल 


9] 


ड्ो-गया । वार ने आग्रहपूबषक सीतर चलने कों कहा। बढ कहता 
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था, मैं पागल नहीं हूं | धक्का दिया गया जिससे वह मिर गया और 
उसके विश्वास के अनुसार शरीर रूपी कांच फूट गया: ! उसके ग्राण-पस्लेरू 
उड़ गए | 


यह विचारों के पागलपन का एक उदाहरण दे | 


कुछ छोग होते हैं, जो अपने आप से ब्वांते करते हैं, बड़बड़ाते या 
गुनगुनाते रहते हैं; किसी मूर्ति के आगे स्तुति-प्रार्थना करते रहते हैं, सिर 
झुकाते हैं, कई औंध लटक बाते हैं, कई प्रकार के आसन करते रहते हैं ।. 
शरीर पर भभूत रमानेबाले, कानों को फाडनेवाले भिन्न-भिन्न वेश धारण 
करनेवाले, मुण्डय ऋरवानेवाले, जटा बढ़ानेवाले, फलादवारी, गांजा-चिल्म 
का दम हछगानेवाले, भांग पीनेबाले भी कम नहीं हैं। लोग मानते' 
हैं कि ये ज्ञानियों के, साधुओं के और भक्तों के साधन हैं, जो अपनी धुन 


हि 


में रहते हं। लकिन में तो इसे धामिक पागलपन ही कहता हूं । 


किसी शिक्षु को देखकर उत्के साथ विक्वत चष्टाएं करना, मुंदद' 
“बनाना, ग्रद्गुदी करना, तोतली भाषा में पुकारना, किसी स्त्री को देखकर 
कुचष्टाएं करना, अपनी स्त्री स एकान्त में बेठुकी बाते करना भी पागलपन 
ही है। इसे में प्यार का पागलपन कहता हूँ । इसी तरह कांच में मुंह 
देखना, मुंह बनाना, जीम निकालना, आंखें मठकाना, मित्रों के बीच हाहा-- 
हूहू कर क हंसना, सुना-अनसुना करना, किसी को हंसी-विनोद में बेवकूफ 
बनाना, मजाक करना भी पागलपन है । इस से जब सम्तोष नहीं होता तो 
शराब पीना, शरादी-सी नकल करना, झूमना भी किया जाता है। इसे में 
गुटगुदा पागलपन कहता हूँ । इस प्यार और मजाक को पागलपन नहीं 
कहा जाता, बढ्कि एक प्रकार की “अच्छाई ' समझा जाता है । 


मरे यहाँ किसी समय एक तिलकधारी बआह्षण आए। श्रोड़ी ही 
देर में एक मुसलमान भाई आए और जाजमपर बैठ गए | अंब क्या. था, 
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जआाझण देवता का रोम-रोम अपविन्न हो उठा। अपने लड़के को नदीपर 
-धोती छाने को कद्दा । वे नदी पर गए, और वच्नों समेत कूद पढ़े । ऐसी 
-ही एक घटना और है | 


एक आदमी अपनी गाड़ी में पानी के दों पी पे भरकर छ जा रहा 
था। दुभोग्य की आत कि बैल की पूंछ हिली और एक इरिजन का रपश 
कर गइ। अब क्‍या पानी पतित्र रह सकता था? पानी फेककर बचारा 
घर छौट गया | 


एक लड़का किसी हिन्दू द्वटिल में चाव पीने गया। चाय पी। 

“लेकिन पास ही खड़े किसी न एक व्यक्ति से कहा यह तो मुतलूमान लड़का 

है। अब क्या या। जोर बला कप बशीपर। बेचारी इतनी जोर से फेंकी 
-गई कि चूर-चूर हो गई । 


इसे में क्रोध का पागछपन कहता हूँ। कर्म कैर कोऊ और ही 
फछ पब कोऊ और-की सचाई ऊपर की घटनाओं में देखी जा सकती 
यानी कुम्दार कुम्हारी से न जीतने पर गंध के कान ऐंठता है 


कस्तूरत्रा स्मारक फंड के काय निमित्त हम कुछ छोग एक सेट के यहीं 
'पहुँचे । किसी को खांसी आगई | खांसी आई तो रुके कैसे ! लेकिन सठजी 
आगबबूला हो गए । बोले, यह कोई दवाखाना है जो खां-खां मचा दी | 
“उसे निकाल कर ही सेठजी ने दम लिया । सेठजी बोले “पागल कहीं का ! 
'पर हमें सेठजी के “पागछपन * पर हँसी आ रही थी । 


एक भले घर की स्त्रीने बुखार के कारण अपने नौकर से पर दबाए | 
इतने में पति देबता आ पहुँचे । अब क्या था। परम्परा का संदेह प्रकट 
रूपमे उबल पड़ा। बडबड़ाने व्ये, पर-पुरुष का स्पश | बेचारी गालियां 
'सुनकर भी कुछ न बोली | ऐसे ही अनेक प्रकार के संदेइ जीवन में प्रवेश 
कर बाते हैं जिनसे बहुत बार द्वानियां उठारनी पड़ती हैं । 


संस्कारों का पागलपन चछ्छ 


सच तो यह हे कि जिस हम बहुत बार पागलपन कह दिया करते 
हैं, वह मनुष्य के भीतर छिप रहने वाले दोष होते हैं। ये दोष ज्ञान और 
अशान दोनों से पैदा होते हैं। शान से पैदा होने वाले दोष मजाक बन 
जोत हैं और अशान के कट या गंभीर | लेकिन घीरे धीरे आदमी की वे आदतें 
चन जाती हैं । ऐसा होने में संस्कार, छापरवाही शिक्षा-दीक्षा, प्रवृत्ति 
और घटना का विशेष हाथ रहता है ! ह 

ओर भाई, पागलों की इस दुनिया में पागल न दीलें तो ही अचरज | 
मैं पागल हूँ, आप पागल हैं, सारी दुनिया पागल है| पागछपन में ही 
सबका जन्म है, जीयन है और है मरण | खुशी इस बात की है कि यहां 
कोई निर्दोष नहीं है और यों हम सब चोर चोर मैसेरे भाई की तरह मजे में 
खाते-पी ते, लड़ेत-झगड़ते, और पांव पसारकर फिर पागछखाने की शरण 
में कूच कर जाते हैं | यहां संसार से चिपटने वाल्य भी पागढ है, मुक्ति 
का राही भी उसी विशेषण से सममोधित शेता है। जो हो, यद्द पायलपन 
अनादि तो है ही, अनन्त मल ही न हो । 


४:६४ 
सार्वजनिक कार्य और धन 


र्िमदास रांका 


एक आइका 


४ संस्थाएँ अपरिग्रही बने ” की जो विचारधारा प्रकेट की जा रही है 
उस के सम्बन्ध में कुछ विचारकों और कार्यकर्ताओं का खयाल है कि यह 
विचारधारा सामाजिक कार्यों के लिए बाधक हो सकती है। सम्भव है कि 
बहुत कुछ हानि मी उठानी पड। उनका कहना है कि “एक तो दान 
देनेवालों की पहल ही समाज में कमी है और जो दनेवाले हैं वे भी 
आवश्यक और पयाप्त तो नहीं ही दते। समाज के कह आवश्यक कार्य 
ऐसे हैं जो घन क अभाव में रुके पड़े हैं या बराबर नहीं चल रहे हैं । 
ऐसी स्थिति में अगर दान दनेवालों को संस्थाओं के अपरिग्रहीकरण की जात 
सुनाई गई तो सम्भव है कि उद्देश्य का दुरुपयोग कर वे दान देना ही 
बन्द कर दें । ? 


यह बात समाज के एके अनुभवी नताने हमारे सामने रखी है। यह 
एक विचारणीय विषय है और इसपर विचार होना आवश्यक है| गुरुजनों 
से विचार-विमर्श करनपर जिस निर्णयपर हम पहुँचे हैं उस विचार के लिए. 
समाज के सन्मुख उपस्थित कर देना आवश्यक प्रतीत होता है । 
दान लेने के तरीके 

इस से>तो शायद सभी सहमत होंगे कि आजकल फण्ड एकत्रित 
करने या चन्दा मांगने की प्रवृत्ति बहुत बद गई है। चन्दा मांगनेवाला 
किसी एक कार्य को अपना ध्येय मानता है और उसकी आवश्यकता इन 


साबजनिंक काये और धन ४९ 


शब्दों में प्रक- करता है मानों उसके बिना समाज दी माडी चल नहीं 
सकती, दूसरे काये तो गौण हैं। इम यह नहीं कहते कि सभी काये 
अनुपयोगी होते हैं, किन्दु देखा यह गया है कि अधिकांश कार्य कार्यकर्ताओं के 
बुद्धि-बिलास को ही प्रकट करते हें | वे कार्य उनके दिमाग दी उपज 
होते हैं । हम यह नहीं कहना चाहते कि जिन कार्यों का समाण के 
लिए, उपयोग है उनके लिए घन दिया ही न जाय। हमारा कहना तो 
यह है कि दान देने और धन एकच्नित करने के जो तरीके प्रयुक्त किए, 
जा रहे हैं उन में सुधार होना चाहिए.। देनेवाों और लेनेवालों को 
आपस में विवेक से काम लेना चाहिए।। यश और डर की भावना से 
दिया हुआ दान, और लोभ और छल से लिया जानेवाल्य दान विवेक और 
सौधन्य-शून्य होने से किसी तरह फलदायक नहीं होता ! इस तरह दोनों 
ओर से जब मानसिक और भौतिक रवार्थ का आभय लेकर समाज के झुभ 
कार्य करने का आश्वासन दिया जाता है तब ऐसा लगता है कि इसके 
मूल में घोखा देने और नाम कमाने की लालसा और स्वार्थ समाया हुआ 
हैं। बहुत-से कार्यकत्तों जिन घनवानों से धन एकत्र करते हैं उनके श्रति 
कोई आदर-भाव नहीं रखते । धन हाथ में आने के बाद वे धनिकों के 
प्रति एक प्रकार का तिरस्कार ही व्यक्त करते हैं | वे ऐसा भी कहते पाए. 
जाते हैं कि “अच्छा बुदूधू बनाया सेठ को, थोड़ीसी खुशामद कर दी, 
गुणगान कर दिया, सभा-मंचपर आदर-सन्मान कर दिया, एकाधघ मानपत्न दे 
दिया और चित्र छाप दिया तो इस से अपना बिगड़ क्या गया | उस से तो 
रुपए ऐएंठ ही लिए | ”” इतना कहने पर भी वह कार्यकत्ती या कार्यकत्ताओं के 
समूह वाली संस्था यह मानने को तैयार नहीं होती कि उसका उद्देश्य दुष्ट 
है या वह समाज का अच्छा कार्य नहीं करना चाहती | अपनी सफाई तो 
यह कहकर दे दी जाती है कि क्‍या किया जाय, सेठजी की गांठ से पैसा 
छूटता ही नहीं, इसलिए! किसी तरह निकालना तो आवश्यक था ही | 


५० समाज और जीवन 


दान देने के तरीके 


दूसरी ओर दान दे चुकने के बाद सेठजी भी कुछ ऐसा-सा ही कहते 
पाए, जाते हैं कि “ क्‍या करें भाई, जब कोई गले ही पड़ जाता है तो कुछ 
दिए, बिना पिण्ड ही नहीं छूटता । अगर नहीं देते हैं तो चारों तरफ बद- 
नामी का दिंदोरा पीटत फिरते हैं । इसलिए. कुछ न कुछ देना ही पड़ता है ।”” 
फिर कुछ यह भी कईद्ते पाए, जाते हैं कि “भाई, अपने बाप-दादों की 
स्मृति में अपने समाज और संस्कृति की रक्षा के लिए. कुछ न कुछ करना 
कतेव्य हो जाता है। अपने को तो व्यापार-घंषे से ही फुरसत नहीं मिलती, 
इसलिए, बेचारे जो कार्यकत्तों कुछ काम करते हैं उन्हें मदद देनी ही 
चाहिए । और इस में अपना नुकसान ही क्‍या है। नेतागिरी मिलती 
है, समाज में नाम होता है, पदवियों मिलती हैं, अखबारों में चित्र छपते 
हैं। क्‍या यह कम महत्व की बात हे ? थोडासा देकर इस नाम और 
कीर्ति को कौन छोड़ेगा १” 
मूल बात दूर है 

यद्द हे हमोरे समाज की हालत । समाज में भलाई का काम, सेवा का 
काम कितना होता है, कहे होता दे और क्यों होता है इसकी चिन्ता किसी 
को नहीं । संस्था और कार्यकत्तों इसलिए खुश ह्वोते हैं कि उन्हें धन मिल 
जाता है और धनवान इसलिए फूलकर कुप्पा होता है कि वह अपने नाम 
को चारों ओर बिखरा हुआ देखता दे। लेकिन यह दुख की बात है। 


इस तरह समाज-तेवा हजारों वर्षों में भी असम्मव है । 
(्‌ः 


कतेव्य 

दान सैम्नश्न-बूझ कर देना चाह्यि और यह समझकर देना चाहिए 
कि धन यों भी स्थायी नहीं रहनेधाला हैं। जो कुछ पास में है वह 
समाज के लिए. है, समाज का है और समाज से प्राप्त किया गया है । 


ससावेजनिक काये और घन ५९१ 


हम 


प्रत्येक व्यक्ति पर समाज के अनन्त उपढार हैं। उन उपकारों का ऋण 
चुकाने के लिए इस घन का उपयोग होना ही चाहिए। उढनेवाल्यं को सी 
छल का आमभ्रय नहीं लेना चाहिए। उन्हें यह समझना चाहिए कि 
बे समाज की सेवा करने जा रहे हैं। अतत्य और छल से उनकी प्रतिष्ठा 
बढ़ नहीं सकती । मुँह पर दिखावटी रुति, खुशामद या आदर व्यक्त कर 
घन अचश्य प्राप्त किया जा सकता है, लेकिन तमी तक जब्बतक घनिक 
बे-समझ अथवा नाम-प्रिय रहते हैं। यह समझना व्यथे हे कि सामनेवाल 
'इमोरे मनोमावों को नहीं सोच पाता। अगर दान-दाताओं को “बुदूधू? 
समझा जाता है तो लेनेवालों को मी ' ठुकड-खोर ” या ' मिखारी ? से कम नहीं 
-माना जाता । इस दोनों ओर की समझ में-और यह समझ स्वार्थ मूलक 
होती है--प्रायः ऊँट और गधे की आपसी-प्रशंसा ही दिखाई देती है ॥ 
इसलिए कार्यकत्ताओं का कर्तव्य है कि वे आवश्यक कार्यों के लिए ही दान 
अद्दग करें और जो कुछ ग्रहण करें उसे आदर-पूर्वक महण करें। और 
'घनिकों का कर्तव्य है कि वे समझ-बूझकर समर्पण की भावना से उपयुक्त 
कार्यों के लिए योग्य कायकर्ताओं को ही आत्म-माव से दें । न धनिकों को 
'बुदूधू बनना चाहिए न कार्यकत्ताओं को भिखारी या ठुकड़-खोर । 


आबइयक काये 

अन्न प्रश्न यह उठता है कि आवश्यक कार्य कौनसे हो सकते हैं ९ 
गम्भीरता पूवक विचार करने के पश्चात्‌ ऐसा लगा कि प्रत्येक सुप्रवृत्ति या 
अलाई का काम अनावश्यक तो नहीं ह्वी है। हाँ, यह अवश्य हो सकता है 
पके व्यक्ति या समूह की रुचि, शक्ति, बुद्धि और क्षेत्र की न्‍्यूनाधिकता 
के कारण कायों में मिन्नता दिखाई दे। कुछ कार्य ऐसे द्वोते है जिन 
में घन की आवश्यकता नहीं होती, परस्पर सहयोग और तहानुभूति से 
ही ऐसे कार्य सम्पन्न किए जा सकते हैं। दरों, कुछ कार्य ऐसे भी हैं जो 


'बिना घन के पूर्ण नहीं किए जा सकते । यह कार बहुत सीमित हैं। दम 
'छगता है कि इन्हीं कारें में घन की आवश्यकता होती है : 


धर समाल और जीवन 


। १. शिक्षण सम्बन्धी संस्थाएँ; जैसे छात्राछ्य, विद्यालय, छात्रइृत्ति- 
अदात्री संस्थाएँ, और मद्दाविद्याल्य आदि | 


२. औषधाल्य और आरोग्य-मवन आदि । 


१. आकरिमिक संकटकाठीन सहायता प्रदान करनेवाली प्रवृत्तियाँ जैसे 
बाद, भूकम्प, दुर्घटनाएँ: आदि | 

४. पुस्तकालय, वाचनाल्य आदि । 

५. यात्रियों और प्रवासियों की सुविधा के लिए, संडकॉपर बनाई 
जानेवाली धर्मशालाएँ, कुएँ. आदि । 

६. अथवा ऐसे ही वे कार्य जिनसे समाज को सीधी सहायता 
पहुँचती हो । 

यह काम ऐसे हैं कि बिना घन क हो नहीं सकते । लेकिन स्थान,, 
आवश्यकता, समय आदि का खयाल रखे “बिना केवछ नाम और यश के. 
लिए. कहीं भी कुछ कर देने से कोई लाभ नहीं। इन पवित्र कार्मों के 
लिए. भी कुछ लोग सद्मावनापूर्वक निरपेक्ष दृष्टि से घन देना पसन्द नहीं 
करते । इन चीजों में भी वे नाम और यश का रोडा अटका देते हैं । लेकिन 
इमारा खयाल है कि ऐसे कामों के लिए किसी तरह की अपेक्षा या आसक्ति 
रखे बिना ही घन दिया जाना चाहिए और कार्यकर्ताओं को उसकी चिन्ता 
करने या घंदा एकत्र करने में अपनी शक्ति खे करने की जरूरत नहीं 
होनी चाहिए । 


घिना धन के कारये 


साम्प्रदायिक झगड़े, मुकदमे, अधिवेशनों की शान और-दिखावे,, 
पत्रव्यवहार, -समाचार-पत्रों के प्रकाशन, कार्यात्य के ख्च और संस्कृति के. 
नाम पर लोगों की मावनाएँ उमाडकर तार, शिष्ट मण्डल आदि में होनेवाल्यः 
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ख़्च इन और ऐसे सब्च कार्यों के लिए हम समझते हैं कि संमाज से मांगने 
या चंदा बसूछ करने की बिल्कुल आवश्यकता नहीं होनी चाहिए। इन 
'कार्यों की ओट में मनुष्य अधिकतर अपनी प्रसिद्धि का ध्यान रखता है 
और नेता बनने की छाल्सा ही रहती है । हमारा निश्चित मत है कि ये 
काम सामाजिक जीवन के सुख-दुखों से सम्बन्धित नहीं होते और इनकी 
आवश्यकता वे ही बताते हैं जो जीवन में या तो खा-पीकर सुखी होते हूं 
या जिनके पास कोई काम नहीं होता । ऐसे लोग बुद्धि के घोड़े पर बैठ 
“कर कल्पना-लछोक की सेर किया करते हैं। आदमी जमीन पर घचलनेवाला 
प्राणी है। श्रम उसका जीवन-धमम है। इसलिए, पृथ्वी में से ही अमधू्वक 
उसे जीवन-तक्त्व प्राप्त करना चाहिए, यही उसका रुच्चा कार्य हो सकता 
है। हम समझते हैं सच्चे काये के लिए धन की कमी किसी को नहीं 
पड़ती | श्रम स्वयं घन है । 


अ्रुवकोष और ब्याज 


हमें एक बात की ओर और निर्देश करना है। वह यह कि प्रव- 
'कोषों के आधार एर कार्य करना हितकर नहीं होता । श्र॒ुव-कोष तथा बड़ी- 
बड़ी रकमें इकट्ठा करने के पीछे स्वाथे, अईकार तथा बड़प्पन रहता है 
और कुछ समय बीतने के बाद झगड़े निमाण हो जाते हैं जिससे समाज के 
कार्य को हानि पहुँचती है। पहले घन पास में नहीं होता तो उसके लिए 
'पुकार मचाई जाती है और एकत्रित हो जाने के पश्चात्‌ यह चिन्ता खड़ी 
हो जाती है कि उसे कहाँ जमा किया जाय। अनेंकों बार ऐसा हुआ है 
पके जिसके यहँँ। धन जमा हुआ बह उसीका हो गया या नहीं देने के अनेक 
अहाने बनाए गए.। धन जमा करने के पीछे कार्यकत्ताओं की ब्याज से काम 
लाने की मंशा होती है। वे यह सोच लेते हैं कि संस्था को सुब्यवस्थितः 
और स्थायी बनाने के लिए. धन की चिन्ता से मुक्त रहने की आवश्यकता 
डै। लेकिन यह विचार-घारा बहुत गल्त है, द्वानिकर दै। सब्र से बढ 


जन 


५ समाज और जीवन 


नुकसान यह होता है कि संस्था की सबीवता नष्ट हो जाती है + 
वह निर्जीध मशीन बन जाती है और कार्यकर्ताओं का पुरुषार्थ नष्ट हो 
जाता है। उनमें वह स्वाभिमान, वह कतंव्य-शील्ता, संघर्षों का मुकाबला 
करने का वह साइस नहीं रहता जो नित चुग्गा चुगने वाले पक्षियों मे। 
रहता है, उस साधु में रहता हैं जो रोब अपना दाना-पानी जुटाता है, उस' 
मजदूर में रहता हैं जो रोज पसीना ठपकाता है, उस किसान में रहता है 
जो रोज इल चलाता है। ब्याज घन का मित्र भले ही हो, जीवन का शज्ु' 
है। इसलिए ब्याज की अपेक्षा श्रम पर कार्य करने की निष्ठा हम में, 
होनी घादहिए। 
अधिक घन अनावश्यक है 

लेकिन धन के त्रिना अगर काम नहीं ही चल्ता हैं तो वह इतना” 
ही प्राप्त करना चाहिए जितना किसी कार्य के लिए आवश्यक हो । एकबार' 
की अपेक्षा कोई दो बार का भोजन कर ले तो. वह पहल के कई दिनों काः 
मोजन भी दूसरे दिन स्लो देगा । और भविष्य में मी शायद दो-चार दिन 
भूखा रहना पड़े। यही हाल संस्थाओं के घन का भी है। जो कार्य, 
आवश्यक रूप में इमोर सामने हो और. खमाज उसके लिए. तैयार हो तो ही 
घन एकत्र करना चाहिए। समाज की चिंता अपने सिर पर लेकर निराश: 
और उद्दिम होना व्यर्थ है । 


खारांदा 
यह सब लिखने का सारांश पॉच पंक्तियों में आ सकता हैं : 


१, जो काय धन के बिना नहीं चलते उनके लिये उतना ही घनः 
लिया जाय जो उस कार्य में ख् कर दिया जा सके | 


२, भुव-कोष जमा कर के व्याज से संस्था चलाने का मोह और 
स्वार्य छोड़ दिया जाय । 
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३. बिन से घन लिया बाय उनके प्रति आदर और सद्भाव रखा 
जाय | किसी की अनुचित प्रशंसा न की जाय | 

४. धन लेनेवाडे सवाई और इंमानदारी से ही बिना किसी स्वार्थ 
और छल के घन प्रास करने का प्रयत्न करें। उनका कार्य ऐसा हो कि 
थे अपना विश्वास जनता में बना रख सकें । 


५, आवश्यक कार्य वे ही हो सकते हैं जिनसे सामान्य रूप से 
मनुष्य-जीवन को सुखी बनाने में सह्टायता मिल सकती हो । 


आशा है, इस विधयपर समाज का विचारक-वर्ग, धनिक-पर्ग और 
कार्यकर्ता-वगं गम्भीरता से विचार करने की कृपा करेगा। धमं और 
संस्कृति की रक्षा के नाम पर जो नोरे आज ल्माए बाते हैं उनका जीवन 
से कितना सम्बन्ध है, और वे कितने उपयोगी हो सकते हैं, इसपर भी 
विचार किया जाय | 


+ जे; 


निष्क्रिय वेराग्य 
जमनयचालाल जैन 


बैराग्य और ममता 


मारतीय धर्मों में बैराग्य को बहुत अधिक मद्दत्त दिया गया है.। 
बेराग्य का अर्थ राग-विद्ीनता किया जाता है। राग को ममता का पर्यायवाची 
कहा गया है। धर्माचार्यों ने कहा है कि ममता आदमी को गिराती और 
फँसाती दे । ममता में फँसा और उल्झा प्राणी समता की व्यापकता को 
ग्रहण नहीं कर पाता | जो समता को ग्रहण नहीं कर पाता, विषमता उसका 
गला दबाए, रहती है । कष्टा जाता है कि ममता और विषपता का जोड़ा 
है। दोनों के नष्ट होनेपर ही नौका समता के किनोर लग सकती है। 


प्रेम 


पर, प्रेम भी एक शब्द हे। उसके महत्त्व को भी पारस्परिक व्यव- 
हार में स्त्रीकार किया गया है। ममता प्रेम के अतिरिक्त क्‍या है जो सब 
के प्रति होनी चाहिए ! अगर पारस्परिक प्रेम नष्ट हो जाय तो एक तो द्वेष 
प्रत्यक्ष होगा, या हो सकता है कि मनुष्य जीवित भी न रह सके | 
शिशु की ममता 

एक नवजात शिशु है। वह क्षण-प्रति-क्षण बढ़ता है। मात्ता-पिता 
, और पास-पडोसियों को अपनी स्वामाविक . चेष्टाओं द्वारा आनन्द प्रदान 
करता है। उसकी क्रियाओं को देख सब मुग्घ हो बाते हैं। उसे गोदी 
में लिया जाता है, उसे पुचकारा जाता है, उसकी बलेयों ली जाती हैं । यह 
सब ममता के बिना नहीं हो पाता। ममता अगर नहीं द्वोगी तो प्रेम को 


.  निष्किय वैराग्य ५७ 


सायेक करनेवाली कोई मावना नहीं है जो दर्म बच्चों की ओर आकर्षित 
कर सके । यह ममता अस्वाभाविक नहीं है। बच्चा किलकारता है तो इम 
भी उसके साथ हो छेते हैं। घइ रोने लगता हैं ठो उसे विविध आकर्षणों 
द्वारा चुप करने और खुश करने के प्रयत्न किए जाते हैं । यह अगर नहीं 
किया ज्ञाता है तो कहना चाहिए. और कहा ईदी जाता है कि वद आदमी 
रूखा या कठोर है जो बच्चे के प्रति भी स्नेह या ममता प्रकट नहीं करता । 
सीधे शब्दों में वह दृदय-हीन समझा जाता है । 
समता-मय साधु 

महात्रती साधु ऐसी स्वाभाविक ममता से दूर रहकर साधना नहीं 
कर सकता | उसे भी समाज में आकर या उसमे रहकर उपदेश करना ही 
होता है। जब कोई आवक किसी नन्‍्हें से बालक को अपनी ग्रोदी से लेकर 
मुनि के समीप पहुँचता हे और विनय पूर्वक कहता है : “ महाराज ! यह 
अपना ही बालक दे?” तन्र उसके सुन्दर मुखड़े पर महाराज की दृष्टि यम जाती 
है और वे उस पर प्रसन्न हो आशीवांद के रूप में हाथ या पीछी फेर देते 
हैं। आवक को इससे सनन्‍्तोष होता है | वह समझने लगता दै कि अब मेरे 
बच्चे का कोई कुछ नहीं बिगाड़ सकेगा । जिसे साधु का आशीवाद मिल 
गया, बुराशयोँ उसका पीछा नहीं कर सकतीं | मुझे भी बचपन में एक 
साधु (ऐलकजी ) ने पीछी और आसन दिया था। उमर मेरी कोई पॉँच 
साल की थी | उस समय मेरा धर्म तो अहण करने का ही था। उसके उप- 
योग और मदृक्त् को समझने की जरूरत नहीं थी। दो-चार साल तो ये 
चीजें रखी रहीं, लेकिन पिताजी ने घर बदला तो वे खो गई | मेरे लिए 
उनका रखा रहना या खो जाना एक-सा ही था। पर माँ को ऐसा लगा 
कि हमारा कुछ अनिष्ट दनेवाला है । 
आवदयक ममता 


तो, मैं कद्द रहा था कि . ममता साधु के” लिए. मी आक्स्यक है । 
डसे कोई कृपा दृष्टि कहें, आशीवोद करें, प्रेम कहें या और कुछ कह | जो 
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साधु ऐसा नहीं करता उसका या किसी साधु-समूइ का सामाजिक आदर 
कम हुए. बिना न रहेगा । इस से मेरा मतलब यह है कि उनके वेराग्य 
यानी शुष्क असामाजिकता पर जनता की भ्रद्धा तो रहेगी ही, लेकिन भक्ति 
और निकटता का सम्बन्ध टूटता जाएगा |. 


अपेक्षित आशीवाद 


देखा गया है कि बहुत-से स्लरी और पुरुष देव, शास्त्र और गुरु की 
भक्ति और पूजा इसल्ए करते हैं कि वे समझते हैं कि ऐसा करने से उन्हें 
घन की प्रासि होगी, पुण्य का संचय होगा, समाज में प्रतिष्ठा होगी, सनन्‍्तान 
का लछाम होगा आदि । इस लाभ और प्राप्ति की न्यूनाघिकता पर ही 
भक्ति की न्यूनाघिकता अवलम्बित रहती है। यहद्द अपेक्षा सैद्धान्तिक दृष्टि 
से चाहे कैसी हीं अनुचित हो, पर जो विरागी है उसे इन अपेक्षा करनेवालों 
को आशास्पद या लामात्मक आशीर्वाद देना ही पड़ता है । 


साधुत्व और समसस्‍्याएँ 

व्यक्ति है कि समाज है और जहाँ समाज है वहाँ संघर्ष और संगठन 
भी है। कुछ धार्मिक, कुछ आर्थिक और कुछ सामाजिक यों कुछ-न-कुछ 
.समस्याएँ. समाज और चीवन में उठती ही रहती हैं और उनका निणय 
पक्षपात, अशान, स्वार्थ और मोह-द्वेष. के कारण सही-सही नहीं हो पाता । * 
एसी स्थिति में स्वमावतः समस्याओं को सुलझाने के लिए. समाज मुनि 
की ओर आकर्षित होती है। पर, उन समस्याओं और संघर्षों का निपटारा : 
मुनि शायद ही करते हैं। वे कहते हैं : “इन सामाजिक झगड़ों या 
बखेड़ों स हमारा क्‍या सम्बन्ध १ हमें तो अपना आत्म-कल्याण करना 
है। अपने झगड़े तुम आप जानो | ” कुछ इस उत्तर को वैराग्य की 
पराकाष्ठा समझ उपेक्षा कर देते ई और कुछ टीका-टिप्पणी मी 'करते हैं |. 
इस तरह मालूम होता दे कि समाज में साधु-इत्ति के विषय में दो विचार- 
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ाराएँ हैं : एक, उन्हें समाज से चिछकुल भिन्न समझनेवाके छोग़ हैं और 
दूसरे उनपर समाज-निर्माण का उत्तरदायित्व छादते हैं। अपने अपने 
दृष्टिकोण से ढोनों सद्दी हैं, ऐसा में मान लता हूँ । लेकिन में चाहूँगा कि 
कोई मुझ बताए कि अगर घर्म विश्ब-प्रेम सिखाता है और सममाव बताता 
है तो समाज से अछग रहने में, उसकी समस्याओं को न छूने में कोनसी' 
साधना होती है ? और जो समस्याओं को समझ नहीं पाता, जो निर्णय 
देने में असमथ है, उसपर केवल मुनित्व के कारण ही समाज-निर्माण कर 
उत्तरदायित्व छाद देना कहाँ तक उचित है ! 


सांसारिकता का त्याग 


कहते हैं कि जो वीतरागी हैं थे संसार से परे रहते हैं यानी कि के 
संसार से सम्बन्ध तोड़ लेते हैं | तीन छोक की व्याख्या करते हुए. दर्शन कहता 
है कि मृक्त जीव भी लोक के बाइर अलोक में नहीं जा सकता | अन्न संसार 
छोड देने का अर्थ सांतारिकता का त्याग मानना चाहिए। यह सांसारिकता 
कया दे कि जो आदमी को अधार्मिकता में फैंसाती है ! धर ने सांसा- 
रिकता का तिरस्कार किया है। यानी उसको दृष्टि में जो असांसारिक है 
वह घमात्मा कहलाता दै। पर सांसारिकता क्या इतनी बुरी है कि उसका 
त्याग हीं किया जाना चाहिए ? फिर जीवों के पारस्पारिक उपग्रह का क्‍या 
अर्थ रह जाएगा ! 


संसार की स्वीकृति 

महज़ती के संसार छोड़ देने को मान लेना चाहिए। पर, जो इृबड्ठ 
इधर-उघर बहती है वह संसार की ही हैं। जो भोजन ग्रहण कियए 
जाता है वह इसी संसार में पेदा होता और पकाया जाता है। आत्मा के 
लिए “निद्रा” रोग हो सकता है, पर शरीर के लिए «अनिद्रा भी रोग 
ही है। यह निद्रा और अनिद्रा का दर्शन भी इसी जगत में होता है + 
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इन्द्रियों से जो देखा, सुना और बोला जाता है बह भी लोक-बाह्य नहीं है । 
पारस्परिक सम्बन्धों को अगर छोड भी दिया जाय तो सांतारिक स्वीकृति 
'इस प्राकृतिकक्त में आ जाती है। सच्चे अर्थों में तो इस प्राकृतिकता का 
त्याग होने पर ही सांसारिकता का त्याग माना जाना चाहिए। पर इस 
झ्राकृतिकता का त्वाग हो नहीं सकता | और जो त्याग नहीं कर सकता 
चह सदेह है और सदेह वह है जो सामाजिक है। सामाजिकता से अछग 
होकर जो धर्म आत्म-कल्याण की दुद्ाई देता है बह अभी कल्पना भें है । 
उस घरती पर उतरना चाहिए | 


विधि और नियमों का अनुराग 


पढने में आया कि बैराग्य समता का प्रतीक है। यानी किसी के 
अति भी घिरागी में आग्रह, अनुराग या उपेक्षा नहीं होनी चाहिए. | पर, 
अचरज दे कि वीतरागी अपने नियमों के प्रति, आचरण की विधियों के 
अति अत्यन्त आग्रद्दी दिखाई पड़ते हैं। वे यह नहीं सोचना चाहते कि 
उन नियमों के कारण उनकी व्यवस्था करने में किसको कितनी सुविधा- 
असुविधा हो सकती है ! में साइसपूर्वक कह सकूँगा कि अपनी विधियों 
का निरन्तर ध्यान रखना भी वीतरागता का अनुराग है, या कि नियमों का 
अनुराग है। यह मानने में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए कि वीतरागी 
आर्मिक होता है। जो धार्मिक होता द्वे बह किसी को कष्ट नहीं दे सकता । 
जैन मुनियों के लिए. नियम है कि वे उनके लिए, बनाए गए भोजनादि को 
अद्वण न करें । पर आज के श्रावक की सब से बड़ी मुसीबत यही है । 
जो इस मुसीबत नहीं समझते वे शायद कष्ट-सइन को ही घर्म समझते 
हैं और युग की विचार-घारा से अपरिचित, भोले हैं । ऐसे छोग ढोंगी तो 
नहीं होते, पर सामयिक विवेक की वे जरूरत नहीं समझते । सन्त नामदेव 
ने कह्ा है कि योगी का प्रेमी रहना उतना ही कठिन है जितना अग्नि 
का शीतल या सिंद का अक्लर रहना! समझा यह गया कि जो साधु 
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बितना निष्ठुर, रूक्ष और क्रोधी होता है वह उतना ही साधक और मोइ- 
रहित रहता है। मोह से दूर रहना साधु के लिए. आवश्यक है, पर इस 
के लिए प्रेम के त्याग की आवश्यकता क्यों हुई, यह समझ में नहीं आता + 
संसार के प्रति प्रेमी रहकर भी तो निर्माही रहा जा सकता है । मोह-रदित 
बनने के लिए यदि प्रेम का ही त्याग किया जाता है तो इस का अयथे तो 
यही हो सकता हैं कि यह एक प्रकार की दुर्बलता है--इस में पलायन बृष्ति 
स्पष्ट है। यह ऐसी ही बात है कि जो आदमी किसी रोगी या अपराधी या 
पीड़ित के प्रति सहानुभूति नहीं रख पाता वह मन में उठने वाली घृण? 
के वेग से बचने के लिए. उस से अलग रहना चाइता है । 


घन और वैराग्य 


घर्म का तो घन से आन्तरिक सम्बन्ध हैं ही, वेराग्य का भी प्रतीत 

होता है। अन्तर इतना ही है कि घम का घन बढ़ता जाता है और 
बैराग्य का घन बोझ बढ़ाता है। घम का घन आदमी को साहूकार बनाता 
है और वैराग्य ऋण में से पैदा होता है। आदमी कमाने में असमर्थ हो, 
परिवार का वातावरण अनुकूछ न हो, सिरपर कर का भार बढ़ गया हो, 
या कोई बड़ा भारी सामाजिक अपराध हो गया हो अथवा किसी आस की 
मृत्यु दो गई दो तो वैराग्य लेने की सूझती है। क्योंकि वह जानता दे कि 
डसे बैराग्य लेने के बाद कमाना नहीं पंडेगा, परिवार की चिन्ता से वह 
मुक्त रदेगा; सामाजिक दण्ड से भी छूट जाएगा । इतना ही नहीं, उसे आदर 
और सन्‍्मान भी मिलेगा । उसकी रक्षा के लिए. जनता को अपनी पूजा के 
लिए बाध्य भी किया जाता हैं | कई जगह तो इसके लिए विशेष प्रबंध भी रहता 
है। मुनि अपरिप्रह के महात्रती या सवागीण प्रतिनिधि होते हैं और वे 
अपने लिए. बनाया गया भोजन आदि भी ग्रहण नहीं करते । किंतु देखा 
गया है कि उन राधुओं के साथ कुछ धर्म-भक्त सेठों की ओर से सामान 
छूटी गाड़ियों भी चलती हैं । साथ के श्रद्धा या वेतन-भोगी गृहस्थ साधुजी 


ञ 
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की घयां का पूरा प्रजन्‍्ध करते हैं । वे साधु भी जहाँ जते हैं वहाँ के सम्पन्न 
लोगों की कृपा के आकांक्षी रहते हैं । यद्यपि साधुओं का आह्वार सात्त्विक, 
सादा और अल्प ही द्वोता है, परंतु उसके लिए. आयोजन और ठाठ किसी 
'बूंजीवादी भोज से कम नहीं होता । और यह आहार उन्हींके यहाँ या 
उसी जाति में ग्रहण किया जाता डै जो सम्पज्नता के कारण ऊँची कहलाती है । यह 
“अगर घन की महिमा नहीं है तो अपरिग्रह का दर्शन सी इसमें शायद दी 
होता दे । 
आअनासक्ति और बीतरागता 

गीता का एक शब्द है “अनासक्ति ! | अथात्‌ कर्म करते हुए भी 


_जो उसमें संक्रुचित स्वार्थ नहीं देखता और लालच नहीं रखता वह अना- 


-सकत माना जाता है। अच्छा काम करो और सत्र के लिए. करो और उस 
में मी अनासक्त रहो--यह अनासक्ति का अर्थ है। खाने को भोजन 
नसुस्वादु मिले या चाहे जैसा, पदनने को वस्त्र चाहे जैसा मिले या न मिले, 
सब्च काम में जो सहज रूप रहता है और सुख-दुख नहीं मानता उसे ही 
वास्तव भें अनासक्त कटा जाना चाहिए। “बीतराग ? दब्द का भी इसी 
न्अर्थ में उपयोग करना चाहिए । जो वैराग्य कम के श्षेत्र में निष्कियता 
'कैलाता है उसे घमम तो नहीं, दंभ द्वी कहना चादिए | जगत से दूर रहकर 
आत्म-साधना की जाती है और उसका महत्व है, लेकिन यह एकान्त 
साधना अगर जगत की सेवा करने से विमुख करती दे या सम्बन्ध तोडती 
है तो वह स्वार्थ ही होगा | एकांत-साधना थकावट के समय के विभ्वाम जैसी 
डोनी जाहिए | क्योंकि यह विश्राम अधिक दाक्ति प्राप्त करने के लिए, किया 
जाता है और यह आवश्यक भी दे । बीतरागताका अर्थ तो रागद्वेंष-विही- 
-नता ही है | लेकिन आज तो वह कर्म-विद्दीनता तक बढ गया दे । किसी 
युग में यह अर्थ उपयुक्त रहा दो, पर सदा परिस्थिति एक-सी तो रहती नहीं । 
4नेरुपयोगी साधना 


कुछ कहेंगे और कहते दी हैँ फ्रि अगर काम ही करना द्वोता तो 
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कोई साधु क्‍यों बनता ! सांतारिक कार्यों की अपेक्षा साथु की आत्म-साधना 
चअहुत कठिन है । में अनुमवी नहीं हूँ, मान लेता हूँ कि वे ठीक कहते 
हैं। पर, कोल्हू के उस बैठ को आप क्या कहेंगे जो दिनभर फिरकर वहीं 
रहता है । एक आदमी है, जो श्रम के लिए, चक्‍की चलाता है, पर अनाज 
'खेकर नहीं बैठता। स्पष्ट है कि जो उपयोगी नहीं है वह श्रम व्यय ही 
है। आत्म-साधना में शरीर तपता भले ही हो, समाज और देश के जीबन 
को उत ताप से समाधान या शान्ति नहीं मिलती । साधना आत्मा की 
की जाती है और पोषण शरीर का किया जाता है । यह उस्टी चक्की वेराग्य 
के नाम पर समाज में चलती रही है। और जब तक चलती रहेंगी, समाज 
की काया-पलूट नहीं होगी--उसकी बिकृति दूर नहीं होगी | 

आप अकेछा अबतरे 


घर्माचायों ने कहा कि आदमी अकेला आता है और अकेला ह्वी 
जाता है। उसका इस दुनिया में कोई संगी-साथीं नहीं है । वे यहीं नहीं 
रुके, आगे बंदे और कट्टा कि शरीर मल-मूत्र का घर है, परिजन स्वार्थ के 
सीरी हैं और उन्नति में बाधक हैं। किसी को वच्न में करने के दो तरीके 
बंड आसान हैं। एक ज्योतिषी था। उस आता-जाता क्‍या था यह तो 
मैं कह नहीं सकता, पर लोगों के हाथ देखते समय वह दो बाते विशेष 
रूपसे कहता था । एक तो तुम्हारा उपकार माननेवाल्ा कोई नहीं है | 
'तुम जिसका उपकार करते हो बह भी तुम्हारा साथ नहीं देगा । और दूसरी 
यह के तुम्हें अमुक रास्ते से धन की प्रासि होने वाली है | मतलब यह कि 
आदमी को श्रेष्ठता प्रदान की जाय और प्रलोभन दिया जाय तो बह्द जल्दी 
क्दम में हो जाता है । धघर्माचार्यों ने- भी जात तो यही की, पर जरा ऊँचे 
स्तर से की । यह अधचरज की बात है कि जह्ों “सत्वेषु मेत्री” की शिक्षा 
मिलती है वहीं “अपने अपने सुख को रोबे पिता, पुत्र, दारा? की भी 
बत्ति को पुष्ड किया गया हैं। अगर दम किसी को अपना आत्मीय नहीं बना 


६४ समाज ओर जीवन 


'सकते तो यह कहने में क्‍या अर्थ है कि दुनिया स्वार्थी है। अपनी अस- 
थेता को छिपाने के लिए धर्म के शब्द-तीरंस दूसरों की निंदा करना कहाँ तक. 
उचित है ! 

बैराग्य के विद्यालय 


अब तो वेराग्य के विद्यालय भी देखने में आते हैं | छोटे -छोटें 
बालक-बालिकाओं को उन में प्रविष्ट किया जाता है। उन्हें बिरागी बनने 
की शिक्षा दी जाती है। विराग पैदा करने के लिए संगीत-श्टंगार का भी 
अवलम्बन लिया जाता है। स्वाद-जयी बनने के लिए मिठाइयों भी खिलाई 
जाती हैं। इन विद्यालयों ने यह सिद्ध कर दिया दे कि वैराग्य जन्म-गत 
नहीं होता । अगर ऐसा है तो यह दृ्ष की बात है । पर शायद मेरा यह 
समझना गल्त हो। इस में शिष्यों की संख्या का मोह है या वैराग्य का 
अनुराग, कौन जाने ? पर इतना निश्चित दे कि ये विद्यालय शरीरधम 
और समाजघर्म की अबहेलना या उपेक्षा कर लिस आत्मधरम का प्रचार कर 
रहे हैं वह इतना निष्किय तथा पूंजीवादी कोटि का है कि उससे समाज को, 
उनको और उनकी घम्म-शील्ता को भारी क्षति पहुँच रही है । 


नेताओं के दर्शन 

कुछ साधु अपने नाम से पत्न-व्यवह्ार नहीं करते क्योंकि उन्हें डर है 
कि इससे पारस्परिक मोह उत्न्न द्ोता दे । पर बात-चीत तो होती ही है । 
कई बार तो प्रतिष्ठित और सरकार-मान्य नेताओं से मिलने भी मुनि पदार्षण 
करते हैं । किसी का बच्चा मर जाय या घर छुट जाय तो उसे सांत्वना 
देने जाने में मुनि शाग्द घामिक बाघा महसूस करेंगे, पर राज्योधिकारियों 
से मिलने में उन्हें गौरव मइयूस होता है। वैराग्य की टिकाए रखने के 
लिए वे संसार के व्यवद्दार और झंगार से इतना डरते हैं कि सामाजिक पत्र- 
पत्रिकाओं को पैंदन में भी उन्हें घामिक बाघा उत्पन्न होने की इंका दोती 
है। पर समय-बे समय चाहे जैसी चचो करने, गाना गाने, समाज की 
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मली-बुरी बाते छेडने में घ्म आड़े नहीं आता । किसी नेता से मिलने या 
व्र्चा करने में आपत्ति किसे हो सकती है | लेकिन विचार तभी होता दे 
जब विवेक को ताक में रखकर भादों की अपेक्षा नियमों की लीकों की रक्षा 
पर बोर दिया डाता है। उनका वेराग्य और कोई बाघा नहीं ढालता, 
केचल शान-प्राप्ति और विचार-शाक्ति पर ही प्रतित्रन्ध लगाता है | सामाविक 
या ध्यान में बैठा-बेठा कोई मुनि या रहस्थ अपनी चिंता छोड़ आए. 
उपसर्भग को सहन कर जल-मर जाय तो किसी दृष्टि से उचित माना मी 
जा सकता है, पर क्या घह सामायिक इतनी भी निष्ठुर दो सकती है कि 
उस समय किसी को जल्ते-मरते या तकल्वीफ पाते देखकर भी उसे बनाने, 
सान्‍्तना देने के लिए उठा नहीं जा सकता ? अगर धम और वैराग्य 
ऐसा कर सकता हैं तो उस से तो सामान्य शिष्टाचार और नैतिकता 
भी अच्छी है। 


कला ओर वैराग्य 


कुछ साधुओं के पास मैंने हाथ के लिखे बढ़िया ग्रंथ तथा लकडी के बने 
हुए सुन्दर और रंगीन पात्र देखे | पूछनेपर उन्होंने कहा : “इस में हमारा 
स्वावलुंत्रन हैं |“? पर, वह रंगीनता और मनोहरता और छिपि की सुघरता और 
महीनता तो शायद कल्म-प्रियता की दही द्योतक थी। छपे ग्रन्थ और धावु 
के बत॑न पारिग्रह में आते हैं । और परिग्रह वैराग्य का बाधक है। पर 
अपने स्वावर्ूत्रन का अभिमान भी तो शायद अपरिपग्रह नहीं है । और फिर 
जो सामग्री उनके पास रहती दे उसको भी तो सुरक्षित रखना ही पड़ता 
है। अगर स्वावलंबन ही है तो वह चतनों तक ही सीमित क्‍यों रह जाता 
ह--उसे कृषि और चूल्हे तक भी बढ़ना चादिए.। और फिर अनासक्त 
उपयोग में कछा का क्‍या महर्व ? करा का चरम विकास समाज और 
लीवन के पतन का द्योतक है । इतिहास इसका साक्षी है। साहित्य में 
भी विकृृति और अद्लील्ता तभी आई जब्र “कला” कल्य के लिए ही रह 
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गई । कहीं अपरिग्रह के प्रतिनिधियों की असंग्रहणीय सामग्री मी स्वाब- 
रूम्बन के बहाने केघल कला की अभिव्यक्ति ह्टी न रह जायें । 


सच्चा बैराग्य 

यों वैरग्य के कई भेद-प्रमेद हो सकते हैँ । एक तो वह है जो 
अमावों में से निपजता है | दूसग दुबल्ताओं और निराशा में से प्रकट 
होता है । पर एक वेंसग्य वह भी है जो तृप्ति में से डदित द्वोता हे । 
मेरा खयाल है कि तृप्ति का या अनुभव का वैराग्य ही सच्चा और 
स्थायी द्ोता है । न मिलने पर लोमड़ी के लिये अँगूर खट्टे हो सकते हैं, 
” थर मिठास भी मिलने के पूर्व समाप्त नहीं द्ोती । इस प्रायः देखते दूँ कि 
बाजार की परिमित वस्तु खाने में सुस्वादु और रुचिकर लगती दें, लेकिन 
उस से अधिक उत्तम और अपरिमित बस्तु यदि घर की बनी ह्वोती है तो 
उस के प्रति आकर्षण नहीं रह जाता । सद्भाव में अनासक्ति ही सच्ची 
विरक्ति है) ऑगूर पास में हों और फिर लोमडी उन्हें खट्टा बताकर छोड 
दे तो ही बात सच्ची और साइसपूण कह्टी जायगी | हमोर अधिकांश साधु 
देख कि वे किस कोटि में आते हैं । 

आज यदि इमारे साधुओं में सहज-बैराग्य या समाज को सुख पहुँ- 
चाने की कर्म-शीलता नहीं दिखाई देती तो इसका कारण यही हो 
सकता है कि वे शास्त्रों के मावों और युग की स्थिति से दूर होकर शब्दों और रूदियों 
से चिपक गए हैं । और सच तो यह है कि कर्तेव्य पर रूढ़ि का अधिकार 
होते ही धर्म की मौत हो जाती है । 
कम-शौछ बैराग्य 

वैराग्य के विषय में ये कुछ पंक्तियाँ बिचार के लिए, मैंने लिखी हैं । 
किसी की अद्धा को डिगाने और वेराग्य को चिगाने का मेरा उद्देश्य कतई 
नहीं है । हां, यह कहने का अधिकार अवश्य चाइता हूँ कि अब कर्म- 
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शील वैराग्य ही पूजनीय हो सकेगा। और धार्मिक विधियों में से वे सब 
जाते इटा देनी होंगी बिनसे आदमी अकर्मप्य बनता है और परिवार, 
समाज और देश के प्रति अनुत्तदायी । अन्यथा जिस प्रकार इमशान- 
चैराग्य व्यंग और पिनोद की वस्तु है, वही गति धार्मिक वैराग्य की भी 
होनेवाली है । सच्चे अर्थां में बिरागी बह है जो सेवा देता है, 
ेनेवाछा तो वम्भी ओर दीन ही हो सकता है | 


*८५६ 


यह असमता क्‍यों ! 
महात्मा मगवानदीनजी 

असमता का प्रश्न 

डाकू से लेकर संत तक, रंक से लेकर राजा तक, मरियल से लेकर 
पहलवान तक, मूरख से लेकर मद्दा-पंडित तक सब एक ही तरह से माँ के. 
कोख में जगह पांते हैं, एक ही ढंग से जन्म लेते हैं, एक ही तरह रोते, 
इँसते और दूध पीते हैं, एक ही धरती माता के दिये डुकड़ों पर पलते-पुसते- 
हैं, एक ही तरह की हवा और धूप लेकर फलते-फूलते हैं और एक तरह 
का पानी पीकर ताजगी द्वासिल करते हैं। फिर यह क्‍या बात है कि कोई 
डेढ़ हाथ का बौना रद जाता है और कोई पंछत्या जवान बन जाता है | 
कोई गंगुआ तेली रह जाता है और कोई राजा भोज हो जाता है। कोई 
आये दिन दर दर की ठोकरें खाता फिरता हैं और कोई अपने दरवाजेपर 
: आये हुए सफेदपोशों को दर्शन देता और अपने पाँव पुजवाता है। थे 
ऐसी बातें हैं कि छोटे-बड़े सभी को ख़जकनी चाहिए । पर अचरज तो यह 
है कि सौ में से एक के मन में भी इस तरह की खट्क नहीं पाई जाती ।. 
आज के समाजवादियों ने और साम्यवादियों ने सौ में से एक दो में ऐसी' 
खटक पेंदा की तो है पर उस खटक में बनावट बहुत है । और वह अपने 
ढंग की अलग होते हुए भी हमें बेढंगीं और बेतुकी जैंचती है | उस खठक में 
बाहरी कोंच बेदद और भीतरी कॉंच नाम को भी नहीं। वे राजा को 
गद्दी से दहदाकर उस की गद्दीपर जमकर रंकपने को मिठाना चाहते हैं | 
उनका यह कार्य उस बीमार जैसा है जो उठ-बैठ नहीं सकता और इस वजह 
से उसके इकीमने उसके खाने के लिए बिना चिकनाई की पतली खिचड़ी तज- 
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चीज़ कर रक्‍्ली है और वह अपनी खिचडी खाते खाते किसी पहलवान. के 
इलवे के थाल पर जा रूपके और ज्यादा खाने के बाद यह मानने छंगे कि 
चह् तन्दुरुस्त दो गया | जिस तरह वह मरीज बेहद टोटे में रहेगा उसी 
तरह से यह्ट रंक भी राजा की गद्दी हथिया कर और ज्यादा रंक बन जायगा | 
ऊपर से पैदा हुई खथ्क जो रंग छाती है वह न एक के लिए, अच्छा होता 
है और न समाज के लिए. | ऊपर छी खटक एक आदमी को यह सोचने 
समझने का अवसर ही नहीं देती कि वह क्‍यों रंक रह गया। वह रंकपने 
'को ही किसी की देन समझता है। और यही समझता है कि जिस तरह 
यह राजा के हाथ में है कि वह जी चांद जिस को सिपाही की वर्दी पहनादे 
और जी चाहे जिसको हवलछदार की और जी चांद जिसको सेनापति की ) 
उसको अह पता ही नहीं कि सिपाही, हवलदार और सेनापति की बर्दियों 
यों द्वी नहीं बॉटी जाती हैं। सिपाही में सिपाहीपने की परख की जाती 


हैं । उसे तब्र वर्दी मिलती है। वेंसे ही परख की कसौटी पर हृवलदार 
ओऔर सेनापति भी कसे जाते हूँ तब वे उस वर्दी के हकदार बनते हैं । पर 


पजिस आदमी में बाहर से खंटक पैदा की गई हैं उसे इतने गहरे पानी में 
जाने की जरूरत क्‍या! बादरी खटक वाला तो बाइरी सीधा रास्ता ही 
अखितयार करेगा और वह यही कि राजा को गद्दी ते दुकेलो तो एक छन में 
राजा बन जाओ । हो सकता है कि इस तरह के काम से किसी एक को 
थोड़ी देर के लिए छोटी-मोटी सफलता मिल जाय पर सारे समाज की भलाई 
, चाइने वाले की नज॒र इस ओछी बनावटी सफलता पर भूले-भटके पड़ भी गई तो 
भटिक न पायेगी । वह ऐसी छोठी सफलता से न कोई सीख ले सकता है 
और न ऐसा कोई अटल सिद्धान्त बना सकता हैं जो समाज के सब, 
आदमियों पर अलग-अलग काम में छाया जा सके | राजा तो गिनती का 
रुक होता है, पद सब रंकों को राजा की गद्दी न दिला सकता है और 
जसे ठीक समझता है। वह यह जरूर मानता है कि हर रंक में राजा 
ह्होने की योग्यता है और एक ने ही उस योग्यता को बरसों धोया पोंछा और 
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जौचा माँजा है तमी किसीने राजा का मुकुट उस के तिर पर घर दिया हैं 
और उसने अपनी पहली तपस्या के बलपर स्वीकार कर लिया है और ठीक 
ढंग से संभाले हुए. है | वह देखने के लिए राजा बनता या न बनता उतत का: 
रंकपना वूर दो चुका था और बह पहले ही से राजा था । सिर्फ छोगोंने उस अक 
राजा कहा | यही रुच्ची बात है| जो अन्दर से राजा नहीं हैं वे राजा की गद्दी” 
पर ज्यादा देर नहीं टिक सकते और जो अन्दर से राजा है वह जढ्ँ है वहीं उसके. 
लिए राजगददी मौजूद है । दुनिया मुर्गी की दाने और राजहंस को मोती चुगातीं. 
है । राजा और रंक समझदारों की नजरों से छिप नहीं पाते । पर जिस तरह इंस' 
नहीं चाहता कि उसे कोई हंस कह्टे उसी तरह से जो भीतर से राजा है उसे राजा 
कहलवाने की इच्छा नहीं होती । बालकपन और बूंढ़ेपन की तरह से रंकपना' 
और राजापना आदमी के मन की अवस्थाओं का नाम है। रंकपने को औरः 
कुछ अर्थ ही नहीं है सिर्फ यह समझना है कि में रक हूँ । रंक को इस 
अनन्त सुख से भरी दुनिया में दुःख ही दुःख दिखाई देता है। बीमारीः 
में जिस तरह हमारा सच देह टूटने लगता है और हम यह चाहने लगते ई 
कि यह देह न होता तो हम बड़े सुखी होते, उस वक्त हम यह भूल ही जाते: 
हैं कि दुनियादारी के सुख को हम इस देह के बिना अनुभव ही नहीं! 
कर सकते | ठीक इसी तरह से रंक को दुनिया के सब घुख दुख ही दिखाई: 
देते हैं और वह चाइने लगता है कि ये सब न होते तो अच्छा था। उसे 
यह ध्यान ही नहीं रहता कि इन सब के बिना वह कितना- दुः्खी बन 
जायगा । जिस के मन में सारे समाज को सुखी देखने की इच्छा प्रयकः 
होती दे वह छुख के कारण को बाहरी चीजों में नहीं दूंढता । वह अन्दरः 
नजर डाल्ता है और वहाँ उस को वे कारण मिल भी जाते हैं। वह रंक- 
और राजा की बात सोच कर द्वी नहीं रह जाता । वह अपने मन में तरह: 


तरह के साल उठाता है । बह इस तरह सोचता है : एक रंक राजा की: 
गद्दी तो ले सकता है' पर राज-काज नहीं चला सकता । एक लठैत लठ के. 
बलपर किसी सौदागर की दुकान का कब्जा तो ले सकता है, उस के घक्त , 
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पर कुछ दिनों रंगरेलियों उड़ा सकता है पर दुकान को ठीक ढंग से चला 
नहीं सकता । एक अपद किसी प्रोफेसर की कुर्सीपर जा डट सकता दे पर 
सिधाय इस के कि वह विद्यार्थियों के खिलवाड़ की चीज बन जाय, उन्हें 
बता क्‍या सकता दे ! इस तरह के विष्वार उसे ऐसी जगह पहुँचा देते हैं 
जहाँ पहुँचकर समाज में फेली हुई असमता का ठीक ठीक कारण वह समझ 
जाता है और अब्र उसको असमता में ही समता दिखाई देने लगती है । 
वह यह समझने लग जाता है कि चींटी और हाथी में एकता आत्मा है । 
पर चींटी किसी तरह भी हाथी के देह को नहीं संभाल सकती और न हाथी के 
आस्मा में इस वक्त इतनी ताकत है कि वह चींटी के देद्द में समा जाय | 
इस तरह के विचार उसे इस तत्त्वपर ले आते ईं कि बह आदमी की यह 
जांच करे कि आदमी कितने अंश में स्वाधीन और कितने अंझों में परा- 
धीन है । 


देश-गत असमानता ? 

इस में आदमी का क्‍या वश है कि वह हिन्दुस्तान में पेंदा हो 
गया। हिन्दुस्तान में पदा होने के नाते वह हिन्दुस्तानी कहलाने लगेगा 
और अब वह हिन्दुस्तानियों का अपना और चीनियों, जापानियों, रूतियों 
का पराया बन जायगा | अब वह कितना ही उन लोगों को प्यार करे, उनका 
अपना नहीं हो सकता। कुछ चीनी, जापानी, रूसी समझदार तरह 
तरदद की आड़ी टेट्ी परख के बाद उसे किसी तरह अपना मान भी लें तो 
सब जापानी तो नहीं मानेंगे और उन मुल्कों के हिन्दुतान के साथ छडाई 
छिड जाने के बाद तो वह समझदारों की नजर में मी उनके मुल्क का 
दुश्मन समझा जाने लगेगा और अगर वह इन मुल्कों में से कहीं हो तो 
जेल खाने के सिवाय उस के लिए. कोई जगह नहीं रह जायगी | उस का 
हिन्दुतान में पेदा हो कर हिन्दुस्तानी होना भर काफी सबूत है कि वह 
चीनी, जापानी, रूसी नहीं। और अगर वह इनमें से कोई एक बनता 
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है तो वह धोजेबाज है, धोखा देना चाइता है और अगर खच्चा है तो 
देश-द्रोही है । अब बताइये बह हिन्दुस्तानियत जो उस के मर्जी के बिना 
उस पर थोप दी गई है उस का वह क्या करे ? वह उस के छिए बला 
बन गई है। और फिर दुर्य तो यह कि इस जबरदस्ती थोपी हुई लवीजपर 
आदमी अभमिमान की बड़ी से बड़ी हवेली खड़ी कर लेता है। बछ, यह 
जत्ररदस्ती की हिन्दुस्तानियत, जिस के गढने में आदमीका बरासा भी हाथ 
नहीं है असमता की बींज बन बैठती है । इस बीज के बीजपन को जल्ाए 
बिना असमताकी बेल को उगाने से नहीं रोका जा सकता । 


. ज्ञाति-गत असमानता ? 


आदमी का इस में क्‍या वश दे कि वह एक हिन्दुघर में पेदा हो 

और अन्न उसे चाहदे-अनचादहे अपने को हिन्दू कहना पड़ेगा और कुल के 

अनुसार चोटी रखानी होगी, जनेऊ पहनना, पड़ेगा और पंथ के अनुसार 

तिलक छाप लगाना होगा और भी न जाने क्‍या क्‍या करना द्ोगा । यहद्द 

हिन्दूपन भी आदमी के सिर जबरदस्ती का थोपा हुआ नहीं तो और क्या 

है! कोई बच्चा में के पेट से हिन्दू या मुसलमानी निशान लेकर पैदा 

नहीं होता । आज तक इन्सान न कोई ऐसी मशीन बना पाया हैं और 

न ऐसे साधन जुटा पाया है. जिसपर कस कर या जिनकी मदद से वह 

किती बच्चे के बोरे में यह बता सके कि वह दिन्दू माँ के पेट से पेदा हुआ 

है या मुसलमान माँ के पेट से । वह हिन्दू बाप के वीर्य से है या मुसलमान 

बाप के नुस्के से । कुदरत ने ऐसा भेदभाव रक्‍्खा ही नहीं और वह रखती 

मी क्‍यों ! उसे क्‍या पता था कि यह आदमी का बच्चा जिसको उसने इस 

सारे पृथ्वीअद् का मालिक बनाया है वह इसको एशिया, यूरप के डुकडों में 

क्राद डालेगा और फिर उस के हिन्दुस्तान और चीन जैसे और छोटे दुकड़े 

: कर डालेगा और फिर फाड़कर पंजाब, बंगाल जैसी थ्रेकलियोँ बना बैठेगा । 
और उस कुदरत को यह भी क्‍या पता था कि वह आदमी का बच्चा जिस 
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को उसने सारे मानव समाज का सदस्य बनाकर पैदा किया थां, एकादिन इस 
मानव समाज के पट को छोटी-छोटी घज्जियों में धांद देगा और उन को 
हिन्दू, मुसलमान, ईसाई नाम देकर इतनी असमता पैदा कर छेगा कि हर, 
का अनुयायी अपने को भेड़िया और दूसरे घमंवात्यें को निरी मेड 
समझने छगेगा और यों मानव समाज फाडखाऊ दछ और फाड खाये जाने 
वाले दलों में बंट जायगा | 


-बिचार और भाषा की असमानता ? 


कुदरत को यह भी क्‍या पता था कि उसका विचार और भाषा 
के अनोखे जेबरों से लछदा आदमी का बच्चा और भी ज्यादा प्रेम-इन्‍्धन में 
बंधने की जगह द्वेघ की आग से जलकर राख के कर्णों की तरह दवा की 
मदद से कण-कण में बिखर जायगा या जगद जगह कुछ कण-पुजों का 
टीला बना कर जम जायगा। और फिर आये दिन एक टीले के कुछ कण 
-दूसरे टीछे में जा मिर्लेगे और दूसरे के कुछ कण तीसरे में जा मिलेंगे या 
यहले में आ मिलेंगे । और फिर यह साधारण-सी बात भी द्वेष की मभक 
के कारण झगड़े की बात बन जाया करेगी । हिन्दू, मुसलमान, इंसाईपना 
न प्रकृति की देन है और न मानव की सूझ । यह तो आदमी के सिर 
थोपी हुई बल्याएँ हैं । न मुहम्मद साइबर ने कोई नई बात कट्दी, न कहने 
का दावा किया और न दृजर्त ईसा ही कोई नईं बात कह गये थे। रही 
हिन्दूधर्म की बात, उसे तो डेसी एक के सिर मना आज असम्मव-्सा हो 
रद्य है | वह तरद् तरह के विचारों की खान है । सब्र उस के लिए. समान 
'हैं और वह सब के लिए समान | जिस तरह ॥क्रसी देश में जन्म लेना 
हमारे वश की बात नहीं, वैसे दी किसी घमे में जन्म छेना भी हमारे वश 
के बाहर दै। यह है, तो है पर मुश्किक तो यह दे कि हम इस बेबती की 
सिर प्रद्टी बषौती को.पऐेसे ही अपनाते है मानों इमारी यह निजकी कमाई 
हुई वीज है। तब उसे अपने मोल औकने पर इंसी आती दे और अपनी 
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नपौती से पाई चीज के साथ इम |फ्रिसी तरह मी ऐसा व्यवहार नहीं करः 
सकते बेसा अपनी कमाई हुईं चीज के साथ । अपनी कमाई हुई चौज- 
की रग-रस से हमारी जानकारी होतीं है, उस के कमाने के हथकण्डों से 
हम बाकिफू होते हैं; उस के टूटने-फूटनेपर उसे सुधार-संवार सकते हैं । 
इतना ही नहीं उस के कमाने के हृथकण्डे हम किसो और को भी सिखा सकते 
हैं। उस के बारे में इमें यह मी विश्वास होता हैं कि हमारी-तरह से कोई 
और मी उसे जल्दी ही आसानी ते कमाना सीख सकता है और यह जान- 
कारी हम में अपनी कमाई हुई चीज की वजह से घमग्र्ड को बहुत कम पास: 
थाने देती है या त्रिल्कुल पास नहीं आने देती | वपौती से पाई घीज के 
चारे में इस से एकदम उल्टा होता है। न उसे हम ठीक समझते हैं और 
न उसका ठीक ठीक मोल ही आंक सकते हैं और कभी आंकने ही लूय 
जांय तो हजार में से नवसौ निन्नानवे आदमी उस के दाम इतने आंकेंगे 
किसको दूसरे सुनकर दंग रह जाये। यही वजह है कि आदमी बिस धर्म 
में पेदा होता है उसकी कुछ भी जानकारी न होने से या ठीक ठीक जान- - 
कारी न होने से उस का मोल बेहद ऊँचा आंक जाता है लेकिन अगर उसे 
भपनी ज़िन्दगी में कमी पूरी तरद्द से उस घम के जांचने का मौका मिल 
गया जिस में वह पेंदा हुआ है, मूखता का पता छगता है | उसने भूल सिफे . 
इतनी ही कौ होती है कि उसने अपने धम का मोल किसी दूसरे धर्म को 
सामने रख कर ओका होता है, जब कि उसकी जानकारी दोनों ही धर्मों के . 
नारे में झत्थ होती है । पर अब जब वह अपने धर्म की जांच करता है 
और सच्चे जी से जाँच करता है तो वह उसे चमकता हुआ तो मारूम होता 
है, पंर साथ ही साथ उसे मालूम होता दे कि दूसरा धम भी उतना ही ' 
चमकता हुआ है। और उते यह भी मालूम होता है कि इस तरद्ट की 
चमक उस के अन्दर भी मौके बेमोके पेदा झ्ेती रही हे । पर इतनी दूर 
तक पहुँचने का अवसर किसी किसी को ही मिल पाता है। इसलिये उस 
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धर्म का अमिमान जिस धर्म में एक आदमी वेदा हुआ है कर बैठना किसी' 
समय भी खतरे से खाली नहीं होता । धर्म के ऐसे अन्ध-विश्वासी जो' 
कारनामे कर गुजरतें हैं उनकी कथाओं का समूइ इतिहास नाम पाता है 
और उस इतिहास पर इमारे जवानों की बुद्धि का पालन-पोषण होता है: 
और उसी की वह से समाज को वे दिन देखने पड़ते हैं जिसके बारे 
में बह,तय ही नहीं कर पाता कि आज का दिन किस दिन की किस कार्रवाई 
का फल है। बस, सिर पर धुप धम का अमिमान किसी तरह ठीक चीजः 
नहीं और उस से बचे रहने में ही अपना और समाज का भला है । 


अमीरी किसी पुण्य-कर्म का फल नहीं है 


चाहने न चाहने से कोई आदमी किसी अमीर घराने में जन्म नहीं/ 
छेता । अमीर घराने में जन्म लेना पुण्य कमा का भी फल नहीं दोता । 


यह ठीक है कि बहुत से छोग उस को पुण्य-कर्मों का ही फल मानते हैं पर 
यह उनकी कोरी धींगा-घींगी है या बेमतत्थ की मनसमझौती है । अगर कुद-- 
रतने, भाग्य ने या ईइ्वरने किसी बालक को डसके पुण्य-कर्मों के बदल में या: 
किसी वजह से जानबूझकर और सोच-समझकर अमीर घराने में जन्म दिया होता 
तो अमीर घर में पैदा हुआ बालक कभी गली की घूछ से खेलना पसन्द न करता' 
और गन्दी नाली में हाथ डालना तो उते जन्म के पहले दिन से ही न सुहाता । 
अमीर घर की दासदासियां ही नहीं, उस बालक की चाची, ताई, दादी, नानी, 
भाई-बहन यहाँ तक कि उतकी मां भी उसे टीन और चांदी के चम्मच में 
तमीज करना नहीं सिखा सकृती। वह कमी भी चांदी के चम्मच कोः 
फकैंककर टींन का चम्मच लेना पसन्द करेगा और उसके लिए रो-रो कर सारे 
घर को सर पर उठा लेगा। वह चांदी के चम्मव को गन्दी नाछी में। 
ऐसे ही फेंक देगा जैसे मिट्टी की डली को । दूसरी तरफ वह मिट्टी पी 
डली को बढ़ चाय से मुंह में देगा और देर तक मुंह में रखना पंसन्द करेंगो 
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सोने की डछी को मी बह मुंह में देगा पर शायद उतने चाव से और उतनी 
'देर त्रक उसे मुंह में रखना पसन्द न करेगा, जितने चाव से और जितनी 
देर तक उसने मिट्टी की डी अपने म्रुंह में क्‍्खी थी । साय घर बरसों 
उसे अमीरी सिखाने में लगा रहता है पर सफल नहीं हो पाता । बढ़िया 
“स बढ़िया और साफ़ से साफ कंपड़ों में धूछ भरने में उस कोई झ्िश्क नहीं 
डदोती । वह किसी किसी काम के करने में दरर्माता जरूर है पर वह शर्मा 
कर चताना यद्दी चाहता हैं कि अमीरी बहुत खराब चीज है और यह अप- 
'नाने की चीज नहीं है। तुम लोग क्यों मुझे ऐसी खरातब्र चीज अपनाने 
को जोर देते हो । वह साफ कहता: मादम होता है कि रेत से बढ़कर रूई 
: के गंदे नहीं हो सकते और घास से बठकर मखमर का कपड़ा नहीं हो 
“सकता और फूलों से बढ़कर सोने-चांदी के बनावटी फूछ नहीं हो सकते | मतलग्र 
यह कि वह अपने हर काम से यही साबित करना चाइता है कि कुदरत ने 
“सोच-समझ कर उसे अमीर के घर पैदा नहीं किया है और न वह खुद दी 
सोच समझ कर वहाँ पैदा हुआ है । इस पैदा होने में शायद कोई भेद की 
बात भी हो पर वह इतनी थोड़ी निकलेगी जिसके जान लेने से इस बात 
'के सात्रित करने में कोई मदद न मिलेगी कि पुण्य-कर्म के फछ से कोई बालक 
अमीर घराने में जन्म लेता है और जो ज्यादा बात मिलेगी वह सिर्फ यही 
साबित कर सकेथो कि यह निरी आकस्मिक धटना है और इतनी ही आक- 
'त्मिक है जितना एक ईंट का मकान की बुनियाद में छगना या मुंडेर 
पर लगना | 


, अमीरी से सुख भी नहीं मिलता : 


सुख-दुख के लिहाज से भी घर में पेदा होकर ज्यादा सुक्ष नहीं मिल 
थाता | बीमारियों पर अमीरी का कोई अधिकार नहीं है। अगर बीमा 
रियों पर किसी को कुछ अक्तियार है तो वह है सफाई को, खुली हवा को 
आ्वांदनी और घूप को, चश्मे के बहते हुए. ताजा पानी को और इवा, धूप 
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खाई, घृल, मिट्टी को और फिर और कुछ दै तो ताब्ा-ताजा फलों को, 
महकते फूलों को, मीठी मीठी जड़ों को, खटमिड्डी पत्तियों को, चटपथी जडी- - 
बूंटियों को और ये सब चीजे अमीरों को बहुत कम नसीतर द्वोती हैं । पैसे 
के बलपर वह इन चींजों को जुटा सकते हैं, पर जान-बूझकर नहीं जुदांते । . 
घल-मेद्दी की अमीर को क्या कमी । पर वह तो यह समझता है कि घुल- 


मिट्टी में खेलना गरीबों का काम हैं। इस से अमीरी को घकका लगता 
है। चांदनी और घ॒प की अमीर को क्‍या कमी रद्द सकती है, पर बद्ध तो 


यह समझता है कि बच्चे का नंगा रहना गरीबी की मार है। अमीर उस 
मार को क्यों सद्दे ! इसलिए, अमीर का बच्चा तन्दुरुसस्‍्ती के सीघे-सांदे 
साधनों से बहुत दूर पड़ जाता दे और बीमारियों से लम्बी दोस्ती गांठ लेता 
है । इससे साफ जाहिर है कि सुख का अमीरी से कोई सम्बन्ध नहीं। 
इसीलिए, पुण्यक्र्मों का अमीरी से कोई सम्बन्ध नहीं । क्योंकि पुण्यक्म 
सुख के साधन जुटायेगा। और सुख के साधन जह्टां रहते हैं पहाँ जाने में 
अमीर अपनी द्वेटी समझता दै। फिर पुण्यकर्म किसी को सुख के लिये तो 
अमीर घर में जन्म नहीं देगा । बछ, तो यह पता चलता कि अमीरी भी 
आदमी के सिरपर चाह-अनचादे थुप जाती हैं। अमीर बच्चों में से सो में 
से निन्नानवे यद कहते मिलेंगे कि उनकी अमीरी उनके लिए कारागार बनी 
हुई हैं और बे उसमें केदी हैं । जिस एक को ऐसी शिकायत नहीं दोगी 
उसे यह न समझिये कि वह आजाद है। असल में वद्द इस योग्य ही नहीं 
हैं कि स्वाधीन-जीवन और बन्दी-जीवन में तमीज कर पाये। इसे कौन 
नहीं जानता कि झुद्धोदन को जब्च अपने बेटे सिद्धार्थ का जो आज बुद्ध 
नाम से जाने जाते हैं, यद्ट पता चछ गया कि वह अमीरी की धोखेबाजियों ' 
को समझ गया है और अमीरी का मामूली जेलखाना अब उसे किसी तरह 
नहीं रोक सकता, उसने उसको भागने से रोकने के लिए कितनी नई और 
कितनी ऊँची-ऊँची दीवारें खड़ी की थीं। कहीं नाच-गाने का सामान- 
जुटाया था, कहीं बढ़िया त बढ़िया संगिनी उस के गांठ बांध दी थी । बढ़िया ; 
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से बढ़िया बाग-बगीचे उसके लिए तैयार किये गये थे और रच-मंझोलियों की 
न्‍तो कोई गिनती ही न थी। क्या इसके बाद भी किसी को शक रह सकता 
है कि अमीर घर में पैदा होना जेलखाने में पैदा दोना है और फिर क्या 
शुण्यकरम एसे नीच काम करने की सोच सकता है ! 


असमता की जड़-असीरी का घमण्ल 


इम यह तो नहीं कहना चाहते कि अमीर घराने मे जन्म लेना पाप 
का फल हे, क्‍योंकि यद्ट कहकर तो हम वद्दी भूल करेंगे जो इसको पुण्य-कर्म का 
'फ़रू बताकर कर रहे हैं । इम यहाँ पुण्य-पाप के पचडे में नहीं पड़ता चाहते । 
हमें तो सिर्फ इतना ही कहना है कि अमीर घर में अगर कोई आदमी पेंदा 
डुभा है तो इस में उसका कोई कसूर नहीं, क्योंकि यह बात उस के बूते के 
आाहर की थी। कसूर तो बह यह करता है कि इस जबरदस्ती सर पड़ी बला 
को ऐसे ही अपनाता है मानों उसने बड़ी मेहनत और तपस्था से अमीर घर 
में जन्म पाया हो । इस भूछ का नतीजा यद्द होता है फि बह अमीर और 
गरीब में फरक करने लगता है। जिस फूरक को न वह पेदाइश से साथ 
लाया था और न अपने बचपन में किसी तरह मानकर देता था। वह 
-फ्रक उत में उसकी मरजी के बिना ठूंसा गया हैं और अब उसको वह इस 
-सरद अपनाता है, मानों जानबूझकर उसने उसे शौक के साथ पिया हो । 
यही बजह है कि वह अपने आपको एक ऐसी जगह खड़ा कर लेता है 
जहाँ खड़े दो कर समाज को तराजू की डंडी किसी एक तरफ को झुक जाती 
“है और समाज की समता त्रिगडकर समाज भें खलबली मच जाती हे और 
-बह तूफान उठता है जो औरों को ही नुकसान नहीं पहुँचाता उसको भी 
आफत में डाल देता दे । बस, ऐसी सिर पर थुपी अमीरी का घमण्ड 
“करना भूल ही नहीं, मूर्खता भी है । इतने मूख्पने के लबाद तन पर 
“छाद कर हम समाज की सेवा के लिए निकल खड़े होते हैं और जच्च उस 
नकाम में-सफ् नहीं होते निसे हम करना चाहते थे तब अपनी असफलता 


आअह असमता क्‍यों ? ७९ 


“का भांडा किसी और के तिर फोइने रूग जाते हैं। और यों एक और 
बड़ी मूखंता कर बैठते हैं । असछ में तो हमें इन पीजों का अभिमान 
मानना ही नहीं चाहिए जो हमें देश, घम, वंश, कुल वी वजह से द्वाथे 
-ल्म गई हों और जिन में हमारी अपनी कमाई का जरा-सा भी हिस्सा न 
हो या अगर हम किसी तरह से उन का आभिमान माने बिना रह ही नहीं 
सकते तो उन के जहर को यहाँ तक निकाल डालना चाहिए, कि उनका 
अभिमान इतना ही रह जाय जितना एक नाम का | जिस तरदइ हमारा 
नाम राममोहन दे और दूसेर का श्यामकुमार है और तीसेरे का मुहम्मद 
अली है और चौथे का डेविड है पर जब्र हम गेंद का खल-खलते हैं तन 
'डबिड का नाम “डी? पर होने से पहला दाव उसे देते हैं और श्यामकुमार 
"का नाम ' एस? से शुरू होने स सब्न से पीछे खेलाते हैं । उस वक्त हमारी 
' निगाह सिर्फ नाम के अक्षरों तक रहती है, उस से आगे नहीं जाती | अगर 
यही बात देश, धर्म, कुल, वंश के साथ हो जाय तो दुनिया का बहुत कछ 
सुधार हो जायगा | पर हमे यह आखान बात ज्यादा मुश्किल और देर में सफल 
दोन वाली मालूम दोती है और यह मुश्किल बात कि सिर पर थुपी चीजों 
का अभिमान छोड दो, ज्यादा आसान मादूम होती है | इसी छिए हम इस 
चातपर जोर देते हैं । 

असमता मिटाने का मारे 


असमता के मिटाने के लिए. ऊपर के तीन उदाहरणों में और भी 
जोड़े जा सकते हँ और यह काम हम पढने पालों पर ही छोड़ते हैं। हम 
'तो मोटे रूप से यही कष्ट देना चाहते हैं कि देश, घमे, कुछ का खोटा 
अभिमान असमता को कभी नहीं मिटने देगा । मिलने देने की बात तो 
एक ओर उसे डल्य पनपाता रदेगा । इस लिए. इस बेमतलब की चीज को 
तो छोडने में दी अपना.और सप्ताज का गल्य है। यहाँ यद और समझ 
हेना चाहिए कि इम सिर से पेर तक इन्हों जबरदस्ती थुपे गुणों के निरे 
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बंडल नहीं हैं, हम अपनी भी कोई चीज लेकर जन्मे हैं और वह दे इमाराः 
पुरुषाथ, हमारा व्यक्तित्व, इमारी समझ, हमारा अन्तरात्मा । ह_म अपने 
अमिमान को सब ओर से हटा कर इसी एक अन्तराध्मा या जमीर पर पुंची- 
भूत कर दें, पानीछा इकट्ठा कर दें तो हम बहुत जल्दी समाज में अपनी ऐसीः 
जगह बना लेंगे जो ऊंची तो होगी पर असमता को पैदा न करेगी, जो बड़ी 
तो होगी पर दूसेर उत देखकर अपने भें छोटे पने का अनुभव न करेंगे, 
जो महान तो होगी पर समाज में से किसी एक में भी तुच्छता के पांव न 
जमने देगी । इमारा अन्तरात्मा अपने आप इसमें ऐसे रास्ते ले चलेगा 
जहाँ कटे अपने आप फूल में बदलते घले जाँयैग और फिर अन्तरात्मा की 
आजादी की ऐसी बाद आ जायगी जैसे खरबूजों के बेल में एक खरबूजा: 
पकने से अनेकों खरबूजे पकने का तांता बंध जाता दै। थोड़ी सी खलबली! 
तो इस काम में भी होगी पर बह मीठी टीस की तरद्द खुशी खुशी बरदाइत 
कर ली जायगी या बच्चा पेदा द्ोने के वक्त की पीर की तरद्द रोते हुए भी 
सहन करने में दिल के अन्दर एक गुदगुदी बनाये रक्खेगी | 


अन्तरात्मा की समता से द। समता फैल सकती है ' 


यह सवाल न उठाइये कि अन्तरात्मा आपको कुएँ में जा गिशएगा | 
अन्तरात्मा परमात्मा का अंश है | उस से ऐसा काम कभी नहीं द्वो सकता। 
हाँ, झठे अमिमान के साथ जो आत्मा कर बंठता दे वह अमन्‍्तरात्मा नहीं 
होता । वह मन और मस्तक का घडयंत्र होता है । लोग नासमझ्ी से उसे 
अन्तरात्मा की पुकार कद्द बैठते हैं। यहूदी ईसा का अन्तरात्मा जो कुछः 
बोला वह ईसाई धर्म नहीं है। ईसाई धर्म तो इसा के स्वतंत्र अन्तरात्मा 
की पुकार है। मुसलमान या और किसी धर्म वाले मुहम्मद की अन्‍्तरात्मा 
की पुकार इस्लामघर्म नहीं था और न है; ' वह तो मुहम्मद की स्वतंत्र 
आत्मा की पुकार ह और वह्दी तो इंइ्वरीय इल्दहाम है। इसी तरह स 
बुद्ध और मद्दावीर सभी देश, धर्म, और कुछ के अमिंमान से एक दम परे 
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, शेकर ही स्वतंत्र और स्वाधीन अन्तरात्मा को पहचान सके, उसकी घुन सके 
और उसी की आवाज को लोगों तक पहुँचा कर किसी हृदतक समाज की अस- 
मवा को मिटाने में सफल हुए. और समता की स्थापना करने में कामयाबी 
पा सके । बस, समता के रिए. अन्तरात्मा की समता सब से ज्यादा बरूरी 
है। अपने भीतर की समता के बल से ही बाइर समता फेलाई जा 
सकती है । 


48 
व्यक्ति का पुनर्निमीण 


भ्रदन्‍त आनन्द कोसल्यायन 


आज पुन्निर्माण की चर्चा है, व्यक्ति के नहीं, समाज के, अपने 
नहीं दूसरों के । क्या व्यक्ति का पुनर्निर्माण एकदम उपेक्षा की चीज है ! 


यह सत्य है कि व्यक्ति समाज की उपज है और यदि सारा समाज 
लूला-छगड़ा रहे तो एक व्याक्ति भी सीघा नहीं खड़ा हों सकता, किन्तु फिर 
समाज भी तो व्यक्तियों का दी समूह है, यदि व्यक्ति व्यक्ति की ओर ध्यान 
न दे अथवा व्यक्ति अपनी ही ओर ध्यान न दें तो समाज भी आखिर केसे 
खड़ा हो सकता है ! 


अग्रेजी की एक प्रसिद्ध तुकबन्दी का भाषार्थ--यदि प्रत्येक व्यक्ति 
अपने सुधार की ओर ध्यान दे तो एक जाति का निर्मोण कितना 
आतान है। 


बौद्ध में सम्यक्‌ व्यायाम के चार अंग कह्दे गये हैं--- 
१-इस बात की सावधानी रखना कि अपने में कोई अवगुण आ 
न जाय । 


२-इस बात का प्रयत्न करना कि--अपने अवशुण दूर दो बारये | 
३-इस बात की सावधानी रखना कि अपने सदगुण चले न जाये । 
४-इस बात का प्रयत्न करना कि अपने में नये सदुगुण चले आये | 


यदि बारशर्ल्स अच्छे फल-फूलछ न लगाये जायें और जमीन को यूं ही 
पड्टा रहने दिया जाय तो उसमे बेकार के झाइ-झद्भाड उग ही आयेंगे । 
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-यदि अदगुणों को दूर करने और सद्गुणों को लाने का प्रयत्न निरन्तर नहीं 
किय जावेंगे तो अवगुण बने दी रहेंगे और सदूगुण नहीों आ पायेंगे 
इसलिये यदि इस घचतुमुंखी कार्यक्रम को घटा कर इसके केवल दो अगों को 
स्वोकार कर लिया जाय तो भी में समझता हूँ कि भगवान बुद्ध का उद्देश्य 
यूरा हो सकता है । 


अवगुणों को दूर करना और सद्गुणों को अपनाना ये दोनों भी क्‍या 
अथ की दृष्टि से एक ही नहीं हैं ! इसका उत्तर हाँ और नहीं--दोनों 
में दना होगा । 


एक आदमी को व्यय चरहुत बक-चक करने की आदत हैं। यदि 
वह अपनी इस आदत को छोड़ता हैं तो बह अपने व्यर्थ बोलने के अपगरुण 
को छोडता द॒ किन्तु साथ ह और अनायास ही वह मितभाषी होने के 
सदूयुण को अपनाता चत्म जाता है। यह तो हुआ हां पक्ष का उत्तर | 
“किन्तु एक दूसरे आदमी को तिगेरेट पीन का अभ्यास है । वह सिगरेट पीना 
छोड़ता है. और उसकी बजाय दूध से प्रेम करना सीखता है, तो सिगरेट 
पीना छोड़ना एक अवगुण को छोड़ना है और दूध से प्रेम करना एक 
“सदुगण को अपनाना है। दोनों ही दो मित्र वस्तुएँ हैं-इथक प्रथक । 


अवगुणों को दूर करने और सदूगु्णों को अपनाने के प्रयत्न में, मे 
समझता हूँ कि अवगुणों को दूर करने के प्रयत्नों की अपेक्षा सदगुणों को 
अपनाने का ही महत्व अधिक है। किसी कमेरे में गन्दी हघा और खच्छ 
इवा एक साथ रह द्वी नहीं सकती | कमरे में इवा रहे दी नहीं, यह तो 
हो नहीं सकता । गन्दी हवा को निकालने का सबसे अच्छा उपाय 
एक ही है-सभी खिडकियों और दरवाजे खोल कर स्वच्छ हवा को अन्दर 
आने देना । 


अबगणों को भगाने का सब से अच्छा उपाय सदगुणों को अपनाना दे | 
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ऐसी बाते पद सुन कर हर आदमी यही कहता खसुमाई देता है, जोः 
किसी समय बिचोरे दुर्योधन के मुँह से निकली थीं : 

* धरम? जानता हूँ, उसमें प्रद्गनत्ति नहीं । 

* अधर्म ? जानता हूँ, उसमें निदृत्ति नहीं । 

एक दुसरे आदमी में कुठेव पड़ गई-सिगरेट पीने की ही सद्दी # 
अत्यधिक सिनेमा देखने की दही सह्दी। बिचारा बहुत संकल्प करता है, 
बहुत कर्म खाता है, कि अब सिगरेट नहीं पीऊंगा, अब सिनेमा देखने न' 
जाऊंगा, किन्तु समय आने पर जैसे आप ही आप उसके हाथ सिगरेट तकः 
पहुंच जाते हैं, और सिगरेट उस के मुँह तक | बिचारे के पांव सिनेमा की 
ओर जैसे आप ही आप बे चले बाते हैं । 


क्या सिगरेट न पीने का और सिनेमा न जाने का उतका संकल्प! 
सच्चा नहीं, क्‍या उसने झंटी कर्म खाई हैं ! क्‍या उस के संकल्प की' 
दृढ़ता में कमी है ! नहीं, उसका संकल्प तो उतना दही दृढ़ है जितना किसी 
का भी हो सकता है । तत्र उसे बार बार असफलता क्‍यों होती है ! द्वोती' 
है और बार बार होती है । 


इस * असफलता ? का कारण और “सफलता ' का' रहस्य कदाचित इस 
एक ही उदाहरण से समझ में आ जाय | 


जमीन पर एक छः इंच या एक पट चौड़ा-लम्बा' लकड़ी का तख्ता 
रखा है | यदि आप से उस पर घलने के लिये क॒ह्दा जाय तो क्या आप चल- 
सकेंगे ? क्‍यों नहीं ! बड़ी आसानी स | अब इसी तझ्ते के एक हिरे 
को किसी मकान की छत पर रख दिया जाय और शेष तख्ते को यूँही खुले 
आकाश में आगे बढ़ा दिया जाय और तत्र आप से उसी तख्ते पर चलने 
के लिये कटद्टा जाय तो, क्या आप तब भी घल सकेंगे.! डर लगेगा-।. नहीं? 
घ्यछ सकेंगे | ३ 


व्यक्ति का पुनंरनिमोण ८५्‌ 


कोई पूछे, क्‍यों ! आप इस के अनेक कारण क्ताएंगे, सच्चा कारण 
एक ही है। आप नहीं चल सकते, क्योंकि आप समझते हैं कि आप नहीं 
नवल सकते | 


यदि आप आब यह विश्वास कर लें कि आप चल सकते हैं और 
उसी लकड़ी के तख्ते को थोड़ा थोडा जमीन से ऊपर उठाते हुए! इसी पर 
चलने का अभ्यास करें, तो आप उस पर बड़े आराम से चल सकेंगे | 
सरकस वाले घलते चलते तारों पर केसे चल लेते हैं ! कस ऐसे ही चल लेते 
'हैं। वे विश्वास करते हैं कि वे चछ सकते हैं और तदनुसार अभ्यास करते 
हैं। वे प्वल ही लेते हैं । 

यदि आप किसी अवगुण को दूर करना चाहते हैं. तो उस से दूर 
दूर रहने का दृढ़ संकल्प करना छोड़ दीजिये, क्योंकि जनत्र आप उस से दूर 
रहने की कर्में खांत हैं, तब भी आप उसी का चिन्तन करते हैं। चोरी 
जन करने का संकल्प भी चोरी ही का संकल्प है| पक्ष में न सही, विपक्ष 
में सद्दी, दे तो चोरी के ही बोरे में । “चोरी” न करने की इच्छा रखने 
वाले को चोरी के सम्बन्ध में कोइ संकल्प-विकल्प ही न करना चाहिये। 


यदि आप अपने संकल्प-विकल्पों द्वारा अपने अधगुणों को बलबान 
-म बनायें तो हमारे अवगुण अपनी मौत आप मर जायेंगे । 


हमें अपने संकल्प-विकल्पों द्वारा अपने सदगुणों को बलवान बनाने 
“की आक्श्यकता है। 


यदि आप की प्रकृति “ंप्चल? है, आप अपने “गंभीर स्वरूप” की 
<प्रावना? करें | यथावकाश अपने मन में अपने “गम्मीर स्वरूप" का चित्र 
चोखें । अधिरकाल में टी आपकी प्रकृति बदल जायगी । 


यदि आप की प्रकृति “अस्वस्थ' है, आप अपने ही “स्वस्थ स्वरूप' की 
धमावना' करें। ययावकाश अपने मन में अपने '“स्वस्थ-स्वरूप' का चित्र 
देखे । अचिरकाल में दी आप की प्रकृति बदल जायगी | 
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यदि आप की प्रकृति 'अशांत' है, आप अपने हीं 'शांत स्वरूप' की 
“भावना करें। यथावकाश अपने मन में अपने “शांत स्वरूप” का चित्र 
टेले अचिरकाल में ही आप की प्रकृति बदल जायगी । 

शायद आपको “गम्भीरता' 'स्वास्थ्य' 'शांति! की उतनी आवश्यकता 
ही नहीं बितनी दूसरी लौकिक चीजों की | 

उन लौकिक घीजों की प्रासि मैं भी यह नियम निश्चयात्मक रूप से' 
सहायक होगा, किन्तु निर्णायिक नहीं | 

संसार में प्रत्येक कार्य अनेक कारणों से होते हैं । यदि दूसरे कारण 
एकदम प्रतिकूल हों तो अकेली मावना क्‍या करेंगी ! कोई तरुण अपना 
शरीर बलवान बनाना चाहता है, खान-पान के साधारण नियमों का खयाल 
नहीं करता, स्वच्छ हवा में नहीं सोता, व्यायाम नहीं करता, केबल भावना 
के ही बलपर बलवान होना चाहता हैं। यह असम्भव है । 

भावना अपना काम करती है, किन्तु अकेली भावना खाने, पीने,. 
स्वच्छ हवा और व्यायाम सभी की जगह मावना नहीं ले सकती | 

जो बल्वान बनाने की सच्ची भावना करेगा वह अपने खान, पान,, 
स्वब्छ वायु और व्यायाम की भी चिन्ता क्‍यों न करेगा ? 

यू ब॥ की कि 

इन अथ्थों में भावना को स्वाथ-साधिकार कहा जा सकता है । 

सब भावनाओं में सुहद भावना एक ही है, जिसे जन, बौद्ध, हिन्दू 
सभी ने अपने अपने धरम ग्रन्थों में स्थान दिया है : 

सभी के प्रति मैत्री, गुणियों के प्रति प्रमुदता, 

दुखियों के प्रति दया, दुष्टों के प्रति उपेक्षा । 

सचमुच इस से चढ़ कर “ब्र्म-विहार! की कल्पना नहीं की जा सकती ४ 
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सब्र की बात मैं नहीं जानता | मुझे तो बचपन में भूत-पिशा्ों की 
कहानियों सुनने का बहुत बार मौका मिला है। उनकी चमत्कारिक कहा- 
नियौं खुन-सुनकर कभी-कभी तो उन्हें देखने और उन से बाते करने की मी 
इच्छा हो जाती थी। और सच मानिये, में इन कहानियों के भूतों को 
आदमी के रूप भें, शकल में नहीं मानता था। मेरी उत्सुकता बढ़ती 
और कभी-कभी तो कल्पना करने छगता कि घर की दीवारों में, छेदों में 
मी भूत रहते होंगे । अंधेरे में सूं-सूं की जो आवाज मेरे कानों में पड़ती 
उस से मुझे नींद नहीं आती और में डर जाया करता था । इस डर का 
कारण भूत के अस्तित्व की कल्पना होती | लेकिन अफसोस कि एस भूत 
मुझे अब तक नहीं मिले। इसलिए जैसे-जैसे में बड़ा होता गया, भूत पर 
से मेरा विश्वास उठता गया | जब्च कभी सुनता कि फल स्त्री या पुरुष के 
शरीर में भूत है और दुख देता है या किसी को उसके दर्शन हुए हैं, तो 
में ईंस देता और कहने वाले की मूद॒ता प्रकट करता | 


लेकिन आज मुझ पर ही अनेक भुतों ओर भृतनियों का प्रभाव 
स्थापित हो गया है। बड़े अचरज में हूँ कि यह सत्र केसे हो गया ! 
जानता हैँ कि यह सब मृत हैं और दुख देते हैं, फिर मी उनसे अपने 
को दूर नहीं कर पा रहा हूँ । इलाज का भी प्रयत्न किया, लेकिन इन 
मतों की दवा तो, सुनता हूँ यमराज के दरबार में भी नहीं है। 
शायद दूसरे लोग भी मेरे समान ही इन मृतों के शिकार हों। में तो 
बड़ा दुखी हूँ। आदमी दुख अकेल्श नहीं मुगतना चाइता। उसे तो वह 
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बॉटना चाहता है। आप हिस्सेदार नहीं बनें, तो भी आप के दुख में से 
तो साझीदार बन ही सकता हूँ और में ही आपको अपने दुख में साझीदार 
मान दूँ. तो क्‍या बनने-बिगड़ने वाला है? तो, सुनिए मेरे भूतों की 
राम कद्ठानी | 


मेरा बचपन गरीबी में बीता था। इसलिए, में समझने लगा कि 
बिना मेहनत-मजदूरी के दो जून खाना मी नहीं मिल सकेगा | लेकिन 
माग्य मेरा (यह सौभाग्य है या दुर्भाग्य, कौन जान) कि में गरीबी को 
ठोकर मारकर अमीरी की गोद में जा बेठा । श्रम करने की आदत तो थी, 
'छेकिन धनवान का बेश होकर अम करूँ--यह कैसे हो सकता था। मेरी 
इच्छा होती कि में श्रम करूँ, लेकिन मुझे कहा जाता केसा मूर्ख है! ऐसा 
करने से अपनी इज्जत कम होती है। मैंने सोचा, चलो दोनों हाथ लड्डू 
हैं। श्रम से बचूँगा और इज्जत भी बढेगी। घी रे-धी रे हालत यद्दाँ तक बढ 
गई कि नद्कोते समय साबुन छगाने के लिए. भी एक आदमी मेरे साथ 
रहता । अब क्या था, आल्स और प्रमाद मुझपर पूरी तरह हावी हो गये । 
पहले तो मुझे कुछ भी नहीं छगा, बल्कि आनन्द हुआ कि देखो मेरी सेवा 
हो रही है। लेकिन अब तो अनुमव हो रहा है कि वह आलूस का प्रलले- 
मन था, अपनी सेवा कराने के लिए। आज सचमुच यह आल्स रूपी 
भूत मुझ से सेवा छे रहा है | 


मैं बचपन में ज्यादा नहीं पढ़ सका। पढने के साधन भी नहीं ये । 
मगवान जाने मुझ में अक्‍्छ नाम की कोई चौज थी भी या नहीं, लेकिन 
* घनी-परिधार का अंग बन जनिपर तो मेरी बुद्धि की प्रशंसा के पुल बांधे 
जाने रंगे | इस तरह “ठोक पीटकर ” तो नहीं “प्रेम और प्रशंसा की 
शथपकियों ! से बुद्धिमान बना दिया गया। सेठजी के पास आनिवाले मेरी 
प्रशसा अपने स्वार्थन्वश करते थे कि सेठजी का पद लेनेपर मेरी दृष्टि उनपर 
कृपा पूण रहे। साथी भी मेरी प्रशंसा कस्ते | धीरे-धीरे मुझे ऐसा छगने 
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गा कि मैं जो करता और कहता हूँ घही टीक है । इसतरह मेरे भीतर अहंकार 
जदने लगा । यह अहंकार रूपी भूत मेरे इतना पीछ पड़ गया है कि कई बार 
'पछाड़ खा कर गिर चुका हूँ। में कोशिश करता हूँ कि इस के पत्र से 
छूट जाऊँ, लेकिन कुछ नहीं | छटपटाकर रद जाता हूँ । सचमुच इस से 
मैं बड़े कष्ट में हूँ । 

गरीबी के कारण माता-पिता अच्छी तरह पढ़ाने में असमर्थ थे | में 
अरार में अपने एक सम्बन्धी के यहें। रहकर पढने लगा। व्यावहारिक 
कुशल्ता इसी में है कि जितना खाने-पहनने को दिया जाय उस से कुछ . 
अधिक काम तो लिया ही जाय । मुझसे पूरा काम लिया जाता। मेरा 
बहुत-छा समय तो पानी भरने, कण्डे थापने, श्ञाष्ट देने में चला जाता। 
अजचपन में खेल सब को प्यारे छूगंत हैं, लेकिन मेरे पास समय और साधन 
कहाँ था ! एक दिन कुछ बच्चे गोलियाँ खेल रहे थे। में स्कूल से छौट 
रहा था। देखकर इच्छा हुई कि अपने को भी गोल्यों चाहिए। छेकिन 
पैसा १ नहीं, तो यही उठाकर भाग चलो ! उस वक्‍त मुझे ये पत्थर की 
गोलियों सोने-वांदी से भी अधिक कीमती लग रही थीं। में उठाकर 
बेतहाशा भागा, भागा और घर में जा कर छुप गया। लड़कों ने पीछा 
किया और घर में कह दिया। अब क्या था। बे-माव पिटाई हुई | इस 
“बटना की याद कर के आज भी सिहर जाता हूँ । उस समय मेरे दिल में 
आया कि यदि मुझे कोई सौ रुपया भी दे दे तो मैं दुकान कर के मजे में 
हूँ । लेकिन कुछ समय बाद तो में लाखों का मालिक धन गया। अब 
तो संतोष मानना चाहिए था। लेकिन छोम बदता ही गया । इस छोभ 
और इच्छा रूपी भूत ने इस तरद फँसा रखा है कि मुंद्द खोलने पर दुख 
होता है, नहीं खोले तो भी दुख होता है । 


बचपंन में अपने ऊपर क्रोध करने वालों पर मुसे दुख होता था 
“कि ये कैसे लोग हैं जो मुझे नाहक पीडा देंते हैं और खुद दुली बनते हैं | 
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रेकिन आज तो मैं स्वयं क्रोध के अधीन हूँ। मुझे खयाल ही नहीं होता 
कि में जिन लोगों पर ऋध करता हूँ वे कया समझते होंगे । जन्न मुझे क्रोध 
आता दै तब एकदम अविचारी बन जाता हूँ। बाद में पश्चात्ताप भी 
नेक पर यह तो भूत है न। जब चढ़ता है तो सारी सुध-बुध भुला 
देता है । 


यही द्वाल मूल, निद्रा, चिन्ता आदि भूतनियों का है । भूख छगती 
है तो कुछ खा लेता हूँ, नींद आती है तो सो लेता हूँ और चिंता को 
कुछ पढने से हटा देता हूं। लेकिन, आठ घंट भी नहीं बीत पाते कि 
फिर भूख और नींद का दौर झुरू हो जाता है। बात-बात में चिंता मुँह 
फाड़ने छगती है । 


इस तरह आपको क्या-क्या गिनाऊँ। इन भूतों ने मुझे इतन 
आप डे प्री 
तरह-तरदइ के नाच नचाए कि मे भी नहीं जानता | रात-दिन और सच 
के जीवन में इन भूतों का खेल घल्ता रहता है। मैंने देखा तो नहीं है, 
पर यदि कहीं किसी कोने में भूतों का शत्रु मगवान छक छिपकर बैठा हो 
तो, मैं विनम्न अद्धा के साथ, अपने मन में प्रार्थना करता हूँ कि दे मेरे 
देवता | मुझे इन के ऊन्दे से छुड़ा छे । 

“ इन भूतनि मोदहि नाच नचायो | ? ही गुनगुनाता हूँ मैं तो । 
रूकिन, “सब घोर मौसरे भाई? की इस दुनियां में कौन मेरी प्राथना 
सुनेगा । यमराज भी मेरा ही इलाज करेंगे, भूत्ों के बाप का क्या बिगड़न 
बाला है । 

. फिर सोचकर चुप हो जाता हूँ--ओरे बाबा, यद्द सृष्टि ही ' भूतों का 
पुंब है और “भतों? मे ही मिल जाना है । 

तो, ले बाबा, जिन्हें नचाना हो नचाए। वे जीते, हम हारे ।' 
झगड़ा शांत । दुनिया घी, चल रही और चलेगी । 
क्या समझदार परठक इन मूतों को दूर करने की कोई राम-बाण दवा 
बता सकेंगे ! क 
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रिषिमदास रांका 


एक पुराने कार्यकत्ता तथा अनुभवी सज्जन के पास जब्र अध्ग्रह-नीति 
के आधार पर कार्य चलाने कीं योजना भेजी गई तब उसपर अपना मत- 
भेद प्रकट करते हुए उन्होंने लिखा : “अुबकोष के बिना कोई भी संस्था 
स्थिर होकर स्थायी काम नहीं कर सकती | इस लिए, संध्या को मजबूत 
बनाने के लिए. संग्रह करना आवश्यक हैं। इसके बाद ही कोई काये. 
किया जा सकता हैं । ” 


सेवा मनोरंजन को बस्तु 


.. गहराई से बिचार करने पर प्रतीत होता है कि जन-सेवा मानकर 
जो काय हम करते हैं, उसमें सेवा की अपेक्षा कुसवा ही अधिक ऐती है यह 
कोई सेवा ही नहीं होती । सच तो यह हैं कि बिस काम में इमारी रवि 
होती हे और जो सहज-ताध्य होता है, जिससे सहज में नाम और यशञ्ञ 
मिल सकता है और आनन्द भी मिलछ सकता है उस ही हम सेवा का कार्य 
सम्रझ्नते हैं और समझ लेते हैं कि इसके बिना समाज की भलाई या उन्नति 
हो ही नहों सकती । समाज में चलनेवाली प्रकृत्तियों में से अधिकांश ऐसी 
ही हैँ जो खा-पीकर चेन से रहने वालों के मनोविनोद की सामग्री हैं । ये 
लोग धर में या ऑफिस में बैठकर बडी-बड़ी रिपोर्ट अवश्य बनाया करते हैं 
लेकिन शायद ही किसी पड़ोसी सहधर्मी से उनका सम्बन्ध रहता है। जैन- 
धर्म की रक्षा और प्रचार के नाम पर प्रतिबंध लाखों और करोड़ों का खर्चे 
होता है, लकिन शायद ही कोई बता सके कि जनों की संख्या में कितनी 
वृद्धि हुई है और कर्म की रक्षा किस प्रमाण में हो सकी है। बल्कि समी 
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कार्यकत्तों अपनी असफछता ही प्रकट करते हैं। ऐसे लोगों के मनोबिनोट 
या ऑफिशियल प्रचार को कोई समाज-सेवा कहना चादे तो वह कह सकता 
है। परन्तु वास्तव में वह समाज-सेवा नहीं है, बल्कि एक बोझ हे नो 
समाज के लिए असह्य है । 


सेवा बनाम चंदा 


सबे-साधारण जनता का जीवन इस समय कठिन बनता जा रहा है। 
महंगाई के कारण जीवनोपयोगी बरतुओं का मिलना मुश्किल हो रहा है । 
चहुत-से छोग ऐसे भी हैं जिन्हें दोनों वक्त पेड-मर मोजन मी नहीं मिल 
'चपाता। उन्हें बाल-बच्चों दी शिक्षा, बीमारी तथा विवाइ-शादियों के अवसर 
'पर कितनी दिक्कत उठानी पड़ती हैं, इसकी कल्पना मी नहीं की जा सकती | 
'लेकिन समाज-सेवा का दम भरनेवाले खुखी छोग आध्यात्मिकता के मदृत्त् 
'पर मार्मिक भाषणों द्वारा धन की असासता बताकर 'घन्दा एकन्र करने में 
“सेवा की सार्थकता समझने छगते हैं | समाचार-पत्र निकाला तो घन्दा, संस्था 
का अधिवेशन होनेवाला है तो चन्दा, अह्मचर्याअम खोलना है तो चन्दा | 
जूस तरद न जाने कितने कामों के लिए. चन्दा एकत्र किया जाता है । चन्दा 
आकन्न करने वाले उन्हीं के पास पहुँचत हैँ जो खा-पीकर सुखी होते हैं और 
मानते इ कि पैसा दे करके वे समाज-सेवा करते हैं । दनेवाले इसलिए, देते 
हैं कि घर बेठे वे समाज-सेवक कहा सकते हैं, अखबारों में उनके चित्र 
आप सकते हैं, मबन की दीवाल्पर उनका स्मरण-लेख जड़ा जा सकता है, 
नसमभा-मंचोंपर उन्हें मसनद और मान-पत्र मिल सकते हैं, पदवियोँ मिल 
सकती हैं | इस तरह सेवा का “व्यापार” खल्ता रहता है। वास्तव में 
देखा जाय तो बहुतंख्यक निधनें कीं उपेक्षा कर सेवा के नाम पर बो प्रद- 
न होता है उसे हिंसा ही कहा जा सकता हैं। अधिवेशन में समापति 
के स्वागत में, मंच-निमोण में हजारों रुपया खर्च . करके शान और व्यवस्था 
की बड़ाई मछे ही की बाय, उसे सेवा तो नहीं कहा जा सकता | 


समाज सेया (१) ९३- 


सफलता का आधार कोष 

दान का भी महत्त है और उसका निषेध नहीं हो सकता। केकिना' 
सच्चा दान तो वहीं हो सकता है जो काम की उपयोगिता देखकर स्वेच्छा पूर्वक. 
दिया जाता है। और उत्तकी साथकता इसी में है कि जिस काम के लिए. 
बह मिला है, उत में खर्च हो । लेकिन आज की स्थिति दूसरी ह। वह 
संस्था असफल मानी जाती है जिसके पास फंड नहीं होता । वह कार्यकत्तो 
अकुशल माना जाता है जो संस्था को फंड एकत्रित करके नहीं दे सकता | 
कई संस्थाओं के पद उन चतुर ब्याख्याताओं के लिए सुरक्षित रहते हैं जो' 
जनता की मावनाओं को उत्तेजित कर दाताओं का गुण-गान कर, उन्हें 
मद्दान्‌ क्ताकर फंड जमा करने में कुशल होते हैं। और उन फंडों का 
उपयोग प्रायः ऐसे साहित्य के निर्माण में होता है जो संस्था की, कार्यकत्तीओं 
की और दाताओं की प्रशंसा के लिए. लिखा होता है। देखा गया है कि 
फंड एकत्रित होने के बाद वहाँ स्वार्थ और ईर्षा का बाजार गर्म हो जाताः 
है और सेवा के स्थानपर झगड़ होते हैं । 


सेवा का स्वरूप 

मनुष्य का जीवन समाज के उपकारों से बनता और बढता है | 
समाज से यदि मनुष्य को कुछ न मिले तो वह जीवित नहीं रह सकता ।« 
इसलिए, यह आपश्यक हो जाता दै कि वह भी समाज को कुछ दे | 
इस पारस्परिक आदान-प्रदान के त्रिना किसी का काम नहीं चल खकता ॥* 
कोई मनुष्य समाज से केवल लेता द्वी लेता रहें तो समाज-व्यवस्था त्रिगडः 
जायगी | पिता बच्चे के लिए. कुछ कर्ता है तो एक समय बच्चे को भीः 
पिता के लिए; कुछ करना आवश्यक है और यही सच्ची सेवा होगी | लेकिन- 
ऐसी सेवा में किसी प्रकार की आसक्ति रखना सेवा के लिए. बाधक है ।« 
निःस्वार्थ सेवा का फल अवश्य मिलेगा, और वह अधिक मधुर होगा ॥ 
पिता यदि बच्चे से कह्टे कि मेने बुढ़ापे में अपनी सेवा के लिए तुझे पाल- 
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पोसकर बड़ा किया है तो शायद पुत्र मो कछ अनुचित उत्तर दे सकता है 
जो दोनों के लिए. हानि-प्रद बन जावेगा । भविष्य तो निराश हो ही जावगा- 
पकिए-कराए, पर पानी भी फिर जायगा | इसलिए सेवा का यथार्थ स्वरूप 
"तो यही हो सकता है कि निःस्वा्थ भाव स यथा-शक्ति आवइ्यकतानुसार 
अपना सहयोग दिया जाय। सेवा खभाव बनकर ही साथक हो सकती 
है। अभिमाग और अईकार बनकर तो वह कलंक ही हो सकती है । 
खंवा करने वाले के लिए सेघा फे कई नए नए क्षेत्र अपने आप उपस्थित 
हो जाते हैं। उसे संस्था स्थापित करने की, उसके लिए घन एकत्रित 
-करने की या सेवा के विज्ञापन की जरूरत नहीं रहती । उसके सामने जो 
काम आ जाता है उस वह सहज भाव से कर देता है । 
सखेबक का धम 

सच्चा सेवक फल की या प्रतिसिवा की आशा नहीं रखता | बह 
इसकी भी चिन्ता नहीं रखता कि उसका काम छोटा है या बडा, दुच्छ हैं 
या महान, गरीत्र का दे या घनवान का, झूद का दे या बाह्मग का | न बह 
आज्ञा और आदेश पर चल्ता हे । उसके लिए ऑफिस, टबलछ, दिसाब- 
'किताब, रिपोर्ट और भाषण, स्वागत और स्टेज कोई भहदत्त्य नहीं रखंत । 
को इ बीमार दीखा तो दवा ला देगा, खिला-पिल्थ देगा । अन-पढ़ दीखा तो 
'यदा देगा । कोई भूखा दीखा तो पास में होनेपर खान को दे देगा | कोई 
बेकार हो तो उसे काम सिखा कर उद्योग में लगा देगा | इस तरह एक नहीं, 
इजारों सेवा के काम उसे अपने आप यूझ पड़ेंगे और बह करता चल्ग 
जायगा । अपनी शक्ति और खाधरनों का वह यथोद्वित उपयोग करेगा | 
लसकी सामथ्य से बाइर काम होगा तो उप्तके प्रति सदूभावना रखेगा और 
चुप रहेगा । उस नाम, काम और दाम का मोह नहीं होगा । उसकी 
सेवा छिपी नहीं. रद्द सकेगी । जनता उसे साधन जुटा देंगी और वह 


अपना काम करता घला जायगा। साधनों के अभाव में न बह दुख प्रकट 
“करेगा, न विज्ञापन करेगा, न समाज को दोष देगा । 
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यदोपर कुछ उदाहरण देना उचित होगा। जेन समाज में गरीब 
और बेकार की संख्या कम नहीं हे । उत्तर की अपेक्षा दक्षिण के माई 
चहुत गरीब हैं और उन्हें खती और दूसरी मथदूरी कर के भी भरपेट खाने को 
और शरीरपर ओदने बो खाना-कपड़ा नहीं मिलता | शायद हमारे अधि- 
कांश उत्तरीय सेदकों को उनका पता भी नहीं हैं। और बहुत से तो उन्हें 
गरीबी के कारण जैन भी नहीं मानेंगे । व आर्थिक संकट के कारण बच्चे 
की छात्रज्ृत्ति के लिए यदि अपने को पिछड़ी जाति में लिखाकर सुविधा 
प्राप्त कर छे तो उनका ऐसा करना कई लछोगों को समाज के गौरव को 
द्वानि पहुँचाने वाला मालूम देगा और संपन्‍न लोग अपने समाज को भले ही 
अ्गतिशीछ माने, परन्तु अपनी गौरव-गाथा गाने में छाखों रुपए. खम्व॑ करने 
वालों ने इन दीन-दवीन भाइयों को कमी फूटी आंखों भी चाददा हे ! कभी 
उनकी स्थिति का निरीक्षण किया हैं ! क्या उनका जीवन-स्तर ऊंचा उठान 
क लिए वे प्रयत्नश्ील दे ? किसी के धर्म-परिव्तन करने पर या रूदि 
विरूद्ध काय करनेपर आन्दोलन मचाने वाले या जाति बहिष्कृत करनेवाले 
कभी उनकी स्थिति और आवश्यकता पर विचार करते दे ! उत्तर स्पष्ट 
है; और यही कारण है कि प्रति वर्ष छाखों-करोड़ों रुपए, खर्च होनेपर तथा 
करोडों के फंड दोनेपर भी सामाजिक उन्नति के कोई चिन्ह दिखाई नहीं दें त। 
मिखारी नहीं, योग्य मनुष्य बनाओ 

किसी को दया-वश कुछ सहायता देने को कोई भले ही उपकार 
मान ले, लेकिन यह बहुत बड़ा पाप है | जिसे सक्टायता मिल्ती है उसका 
विकास रुक जाता है और उसमें हीन-भाव निमोण हो जाता है | यदि घन- 
प्रिय समाज-सेवक यथा में समाज कीं सेवा करना चाहते हैं तो उन्हें 
संस्था, फंड, नाम और यहा का मोह छोडकर ऐसा काम करना चाहिए 
जिसस समाज की झक्ति और योग्यता का विकास हो | उन्हें पारसी समान 
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का अनुकरण करना चाहिए,। लाखों रुपया कमानेंवाले व्यापारी यदि अपने! 
कारखानों में कुछ भाइयों को रखकर उन्हें योग्य बनावें, विद्वान यदि कुछ 
विद्यार्थियों को अपने पास रखें तो लाखों-करोड़ों के फण्डों की अपेक्षा यह 
कई गुनी उपयोगी सेघा हो सकती दे । ऐसी सेवा करनेबाठे न समाज-भूषण 
ओऔर दानवीर कहत्वरयेंगे, न उनके मानपत्रों और जीवन चरितरों में कागज: 
और स्याही बच्ांद होगीं। 
कायकर्ताओं से 

ऊपर जो कुछ ढिखा है, वह दूसरों को उपंदेश देने के लिए नहीं, 
अपने कार्यकत्ताओं को सोचने के लिए है । दूसरों की निन्दा-दीका न करते 
हुए सेवा को भावना से ही यथा-शक्ति अपने तन-मन से सेवा करते रह 
ऐसी अपेष्ठा करना अनुचित नहीं है । हम लोगों ने यदि यह किया तो 
बिना प्रुव फंड के भी इमारी संस्था बहुत कुछ कर सकेगी । यह मेरा हृढ 
विश्वास है और यह में अपने अनुभव से कहता हूँ। नीचे कतिपय 
घटनाओं में से एक अपने कार्यकत्ताओं के सन्‍्मुख रखता हूँ | इससे बे जान 
सकेंगे कि हमारी प्रामाणिकता और सच्ची सेवा ही बड़ा घन है। और 
उसके लिए. समाज के सजीव फंड (हृदय ) की हमें कमी नहीं पडेगी | 


पैसा नहीं बचा था 


अक्टूबर! ४९ की बात है | जन जगत के लिए मंडल के पास एक पेसा 
भी नहीं बचा । २८ अक्टूबर को कार्यकारिणी कीं बेठक में हिताब बताते 
हुए भाई जमनालालजी ने अपनी स्थिति और परेशानीं व्यक्त की | सचमुच 
बात परेशानी की ह्वी थी लेकिन मैं निश्चिन्त था। मुझे पूरा विश्वास था 
ओर है कि यदि हमारा काम सच्चा है और समाज के लिए, उसका उपयोग 
है तो वह घन के अमाव में रुक नहीं सकता । कह्दी-न-क्ीं से उसे सहा- 
यता मिलेगी और काम घलेगा। और ऐसा ही हुआ। ये क्षण कसौटी 
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के थे। जो इसमें खरा उतर जाय उसका सब खाथ देंगे। मैंने जमना- 
रालमी से साफ कह दिया कि “' यदि समाज के छिए हमारा काम अमुप- 
गोगी होगा तो वह अपने आप बन्द हो जायगा। तब हमें अपने को 
परखने का अवसर मिलेगा । अतः इसमें दुख या आनन्द मानने जैसी 
कोई बात नहीं दे ।” 'जैन जगत” को सहायता मिली और ऐसी अमूल्य 
सहायता मिली जिसक़ी छालों के दान से तुलना नहीं को जा सकती । 


अभी रासमदयाकू सिंदछ की सद्दायता 


बधघों का ऐसा कोई व्यक्ति ओर विद्यार्थी नहीं जो सिंहछ मास्टर 
को नहीं जानता। रामदयालजी को भले ही इने-गिने जानते हों 
परंतु सिंह मास्टर को तो आप इरेक के मुंह पर पा खकते हैं। व्यक्तित्त् 
आकर्षक नहीं, पर चेहरे पर आरूस और प्रमाद की तिक्ुडन भी नहीं। 
यों परिश्रम कब गोरा रहने देता है, नो उनपर दया करता | व्यवसाय की 
भाषा में उनकी योग्यता का माप यदि पूंजी से कोई करना चाहे तो कहा 
जा सकता दे कि वे परिभम के घनी दें । किन्तु केबरु परिभ्रम पूंजी नहीं 
होती, उसमें सहृदयता और सहयोग-भावना का जबतक संमिभण नहीं 
होगा, वष्ट पूंजी किसी काम की नहीं | सतत परिश्रम से वे अपनी गहस्थी 
चलाते हैँ । जो अध्यापक हैं वे अपनी कठिनाइयों को जानते हैं और 
जिम्मेवारी को समझते हैं | किंतु जो इसका निबोह करते हुए चाहे जिसके 
यहां आवश्कयता पड़ने पर. सेवा के लिए, उपस्थित रह सकते हैं, उनकी 
स्थिति की केवल कल्पना ही की जा सकती है। ऐसा न्यक्ति थोड़ा-बहुत 
कमाकर पारिवारिक निर्वाह भले ही करे और खा-पीकर सुखी भी रहे, पर 
चन-संचय तो वह नहीं कर सकता | में मानता हूँ कि संग्रह के बाद ही 
दान का या त्याग का अइंकार जाग्रत होता है और जिस असंप्रह में से 
दान और त्याग निपजता है वह सच्ची सेवा का प्रतीत होता दे। मास्टर 
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सिंहरू यदि दो महीने खाली बैठे रद तो संभव दै कि पारिवार उन्हें भाधिक 
चिंता में डाल देगा | ऐसी स्थिति में अन्तःकरण से जो उद्गार और द्रव्य 
निकलता है उतका मूल्य अंको में नहीं आंक्रा जा सकता । मास्टर साइन 
वैष्णव हैं, उनका जैनघमम के प्रति विशेष आकषण और संपक नहीं है, 
आदर हो सकता है | फिर भी वे जैनजगत के नियमित पाठक रहे हैं | . 
उन्हें उस से स्वाभाविक प्रेम हो गया है; यों इम स्वर्य नहीं जानते फि जैन 
जगत द्वारा मिन्‍न रूप में नाम-विशेष के घम और उसके अनुयायियों की 
कितनी सेवा कर पाते हैं, किन्तु अजैनों में भी कुछ नियमित पाठक उसकी 


माट जोहा करते हैं । 


उस समय पैसा तो इमारे पास था ही नहीं और कर्ज छेकर सेबा- 
कार्य चलाना भी उचित नहीं जंच रहा था। नाव डगमगा रही थी। 
इतने में एक दिन मास्टर साहब आए. और उन्होंने कह ः “ मैं जैनशगत 
को एक सी एक रुपया सहायता देना चाहता हूँ |?” सरुचमुच मैं तो दंग 
रह गया | कुछ क्षण मैं उनके चेहरे में अपने को पढ़ने छगा। मेने 
कहा : “आप यह क्‍या कर रहे हैं मास्टर साइन !?” क्‍यों कि मेरे आगे 
डन की स्थिति, धम मिन्नता और अपने काये की आनिश्चितता का चित्र 
स्पष्ट या । किसी करोड़पति के लाख रुपए केकर प्रदशन ओर दिख्ावे 
में खर्च कर देना यदि बुरा नहीं माना जावेगा तो कम-से-कम इस पैसे का 
यदि सदुपयोग नहीं दुआ तो बह किसी पाप से कम न होगा । . इसे में 
जानता या | ह 

बढ़े असमंजस और संकोच में डूबा था मैं | मांगने जाने को तो 
मृत्यु के समान कहा गया है, छेकिन छाकर देने बारे के पुण्य में बाघक 
केसे हुआ जाय | केते भी नहीं बनता था। उन्होंने चेक भेरे आगे 
सरका ही तो दिया | 
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जिस संस्था के पास एक पेसा भी नहीं था और जिसके एक एक 
अंक में तीन-चार सौ रुपयों का खर्च हो जाता है उसके लिए १०१) कितने 
दिन के । ओर इनसे होना-जाना क्या यथा। लेकिन नहीं, इन रुपयों 
के विषय में ऐसा नहीं सेचा जा सकता। इन रुपयोनेि इमें एक नई 
प्रेणा और नया प्रकाश दिया, उत्साइ और आशा दी कि फिर यह कास 
रुक ही नहीं सका | इन एक सौ एक रुपयों को इस नींव का पत्थर 
मानते हैं । इस के बाद तो इमें द्रव्य का अमाव रह ही नहीं | हमें विश्वास 
हो गया कि संस्था बिना प्ुब-फण्ड के भी अपना कार्य कर सकेगी | 

परिश्रम की कमाई में से निकला दान पवित्र होता है और उसका 
वैसा ही उपयोग करने दी जिम्मेवारी कार्यकर्ता पर आती है| ऐसे पैसे 
का तनिक-सा दुरुपयोग महान पाप है| 

उपयुक्त घटना से पाठक जान सकेंगे कि अच्छे कार्यो के लिए द्रव्य 
तथा दाताओं का अभाव नहीं है, उस द्रव्य का सदुपयोग करने वालों के 
अभाव -में ही संस्थाएँ पैसा बटोरने में छग जाती हैं | 


३ १ २ ; 
समाज-सेवा (२) 
रिमदास रांका 
खहिंसा की व्यापकता 


मैं देनी अहिसा का सीमित शाक्त वाला एक उपासक और सेवकः 
हूं। यद्यपि भेरी शाक्ति ओर पात्रता सौमित है तथापि मेरी निष्ठा और 
आस्था असीम है। मेरा विश्यात हे कि जीबन के इर पहलू में और हर 
क्षण में अहिंसा का उपयोग है और उसी से सारी समस्याएँ घुछझ्न सकती- 
हैं। अहिता से ही भानव-जीवन का विकापत हो सकता दे | अहिंता की 
निष्ठा के कारण दी मैं उसका आचरण कर पाता हूँ। में तो आप 
सब में और मिन्न भिन्न विचार रखनेवाले समाज-लेवर्को में भी अपना ही. 
प्रतिबिम्ब देखना चाहता हूं। क्रूर से क्र और हिल से हिल माने जाने- 
वाले प्राणियों में भी अहिंठा का भ्राधिष्टान रहता है । जिस दिन जगत से' 
अद्दिंसा उठ जाएगी उस दिन जगत शून्य हो रहेगा । इसालिए में मह 
कहने में असमर्य हूँ कि अमुक एक विषय या साधन को ही अपनाया जाय । 


व्यक्ति का दृष्टिकोण 


प्रत्येक व्याक्ति का सेवा का दृष्टिकोण उसकी झाचि, वृत्ति, शक्ति, 
योग्यता और संस्कार के अनुसार होता है। ओर अपनी दृष्टि से वह जोः 
कुछ करता है बह सही होनेपर भी दूसरों को स्वीकार होगा ही, यह कहना 
क्रठिन है। क्यों कि हम सब का व्यक्तित्व मिन्न-मिन्न है । इसीलिए 
इस सब्र को खुछे दिल से चर्चा. कर के अधिकांश लोगोंकी 
राय जान छेना चाहिए। हमें वही करना दे जो समाज के दिए उपयोगी 
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आऔर आवश्यक हो | एक आदमी की राय सुन्दर ओर आवश्यक होनेपर 
सी यदि समाज स्वीकार नहीं करती तो उसका आगप्रह रखना लाभ-प्रद 
नहीं होगा । इत कारण मैं तो मानता हूँ कि किसी भी न्यक्ति को गपने 
इवेचार प्रकट करने का पूरा मौका मिलना चाहिए ताकि समाज की 
आवश्यकता और उसके साथनों का पता चकत सके | 


कैसा और कोनसा काम इस हाथ में ले, इसका निर्णय पहले से 
'-तो नई किया जा सकता, छेकिन हमारी कार्य-पद्धति क्‍या हो इस बारे में 
खमाज-सेवर्कों ओर शानियों से मैं जो कुछ समझ पाया हूँ उसे सामने रखना 
आवश्यक प्रतीत द्वोता है । 


ख्ैवा उपकार नहीं, क्तेज्य है 


कई लोगों! से बहुत कुछ लेनेपर व्यक्ति के ब्यक्तित्व का निर्माण 
ड्ोता है। इस तरह समाज का वह क्रणी होता है। श्वमाज छे प्रात 
किए हुए उपकारोंकों चुकाना सबका करूब्य हे, और इस चुकाने का 
मतलब प्राप्ति का स्वाय नहीं, नैतिकता का उत्तरदायित्व है। इस अथे में 
सेबा उपकार नहीं, एक कर्सब्य है। और ऐला कर्च॑व्य है जिठ को किए 
बिना प्रजा का जीवन ठीक से नहीं चछू पाता । जहां इख क्तेन्य के प्रति 
जपैक्षा और प्रमाद होता है वहाँ अनेकों दुर्गुण पैदा हो जाते हैं, अन्यवस्था 
सैल जाती है, समाज का जीवन नर्क बन जाता है। और यह हिंसा है । 
ईहंसा आती ही तब है, जब झेबा उपकार बनती है और उस में अहंकार 
जागतछ दे । ऐसा आदमी सेना शब्द की भर्ते ही रकश्चा करे, अपनी और 
समाज की हिंसा से बह युक्त नहीं हो सकता । 


जामबरी सेवा नहीं है 


सेवा किसी भी फल की आश्या से नहीं को जानी चाहिए. | जाना 
हरी पूर्ति म होनेपर काये के अन्त में निराशा होती हे और सेवक अपने 


श्ण्र्‌ खमाज और जींबन 


मार्ग से हट जाता हैं। उसपर इस अतफलता की प्रतिक्रिया भी हो सकती 
है और उसका परिणाम बुरा निकलता है। इसलिए ज्ञानियों का कहनाकऋ, 
है कि अच्छे कार्यों में मी आसक्ति नहीं रखनी चाहिये। आज हमने इस' 
संदेश को मुला दिया है। थोड़ी-सी सेवा करते द्वी इस-में यश की, नाम 
की, पद-प्रतिष्ठा की छालसा जाग उठती है। दूसरे शब्दों में कद्टा जा सकता' 
है कि ऐसे ठुच्छ नाम और पद के लिए ही हम लोग कार्य करते हैं। इसे' 
सेवा के क्षेत्र में घोखा कट्टा गग्ना हैं। और इससे हमसे सावधान रहनाः 
चाहिए. | तन्दुल की खेती करनेपर घास पर खुश होना यदि पागलूपन हैं 
तो नाम को ही सेवा का फल मान बैठना भी बुद्धिमानी नहीं दे । 
नाम और कास 

ज्ञानियों ने नाम और यश को अस्थिर और नाशवान माना हैं $ 
छेकिन लोकैषणा-अच्छा कहलाने की दृत्ति-सब में रहती ही है। और यद्द 
स्वाभाविक है । इसे जबरदस्ती दूर भी नहीं किया जा सकता | जबर्दस्तीः 
से की जानेवाली चीज हार्दिक न होने के कारण स्थायी और जीवन-व्यवहार- 
की नहीं हो पाती । फिर भी नाम के ल्वेम में हम लोग काम को एकदम 
भूले जा रहे हैं अथवा नाम को ह्दी काम मान बेठे हैं । खमाज-सेवा का 
अत लेकर निकलने वाले अखबारों में जब नाम और दाम की स्त॒ति पदने मे 
आती है तव सहज ही ध्यान 'में आता है कि आज वास्तविक काम क्‍या 
रह गया है। हमें सोचना है कि काम और नाम में कौन उपयोगी है 
और दोनों का क्‍या महत्व दे, अथवा किसका स्थान है । 
च्यष्टि हित में समरष्टि द्वित पर 

प्रायः देखा जाता है कि ल्वेग सेवा या भलाई की जिम्मेदारी दूसरों- 
पर डालते रहते हैं। सोचने, बोलने और लिखने में कोई किसी से कम 
नहीं होता । हम यह मानकर चलते हैं कि उपदेश की दूसरोंको जरूरत है 
ओर उन्हीं का “सुधार” मी करना है. यह हमारे धमे से बिल्कुछ उल्दीः 
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बात है। हम जिस धम के अनुयायी हैं उसमें तो अपने हीं उद्धार या 
कल्याण को अधिक मध्त्य दिया गया है। दूसरों की अपेक्षा अपने आपको 
जीतना बड़ी बात है। जिनेश्वर को हम इसीलिए, भगवान्‌ कहते हैं कि ये 
अपने आप पर विजय प्रास करते हैं। मुझे सन्देह है कि हम भगवान का 
रास्ता छोड़कर कहीं शेतान के रास्तेपर तो नहीं बढ़ रहे हैं ? हम यदि 
अपना सुधार करलें और जीवन में सचाई ले आंब तो अपने आप समाज 
का सुधार हो; जावेगा । व्यष्टि-द्वित में ही समष्टि-ह्तित समाया हुआ है । 
में समझता हूँ इमारी सारी उलझनें इसीलिए, हैं कि इम स्वये कुछ न कर 
दूसरों से अपेक्षा रखते हैं | 
डपदेश देना नास्तिकता दे 

संसार में ज्ञान की कमी नहीं है। आत्मा प्रत्येक में हैं। आत्मा 
का लक्षण ही शान ओर चेतना है। बाहर से भले ही तुलना में एक-दूसरे 
के शान में भिन्नता या न्‍्यूनाधिकता दिखती हो; किन्तु आत्म-विकास के 
लिए सब में पर्यास शान रहता है। इसलिए, मैं तो मानता हूँ कि दूसरे 
को उपदेश करना नास्तिकता है अथवा आत्मा के अस्तित्व में अविश्वास 
करना है। एक साधक या विकास मार्ग का पथिक किसी से अनुभव तो 
पूछ सकता है, लेकिन अपने विकास का मार्ग जितना स्पष्ट उसे दिखता है, 
उतना दूसरे को नहीं । इसलिए. महान्‌ आत्माएँ कभी यह नहीं कहीं 
कि अमुक मार्ग से ही चछो | उनका काम विवेक को जगा देंना होता है 
और शक्ति से परिचित करा देना । ज्ञानियों ने कह है कि दूसरों को करने 
के लिए. कहने की घिन्ता रखने की अपेक्षा सेवकों को अपने करने की 
चिन्ता रखनी चाहिए.। दूसरों को उपदेश देना मोह ही है | उस छे हमें 
टलना चाहिये। यदि छोगों को विश्वास हो जाए; कि इमारा काम अच्छा 
है और उस से लाभ होता हैं, तो बे अपने आप बिना कहे मी उसे अपना 
छेगे और वैसा करने त्ऑंगे | अन्यथा इजारों अच्छी अच्छी दलील़ों से 
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कुछ होना-चाना नहीं है-मधुर वाणौ से और भाषा से किसी को मुग्ध भले 
ही कर लिया जाय | 


इस स्रथ मिठकर कार्य करें 

यह छोक-तंत्र का युग है। इसमें कैसी भी बिषय का निर्णय अल्प- 
मत और बहुमत के आधार पर ही किया बाता है । केकिन इस अल्प और 
बहुमत के झगड़ेने इमें चक्कर में डाल दिया है। मनुष्य यदि अपने मत 
को हठाग्रह का रूप न दे, तब तो यह एक अच्छा मागे है। लेकिन देखा 
यह गया है कि इससे दलबन्दियोँ बढ़ती हैं । फूट को उत्तेबना मिलती है । 
इसछिए इमें ऐसे कार्मों को हाथ में लेना चाहिए बिनके कारण मत-गणना 
का अबसर ही न आए और यदि आए; भी तो सद्भाबना नष्ट न होने 
पावे । सोरे काये सर्वानुमति से होने चाहिए।। मत-गणना और चुनाव से 
ऐसा विष फेल रहा है कि भाई भाई का हञ्नु बनता जा रहा है, मित्र की 
मिन्नता टूटी जा रही दे । वर्तमान परिस्थिति को देखते हुए, कुछ विषारकों 
ने मान किया है कि मत देना अपन आपको कीचड़ में फैंसाना है और 
आगे से वे किसी को अपना मत नहीं देंगे। ऐसे ही कार्यों का चुनाव 
होना चाहिए छबिन्हें इम एक मत से संयोजित कर सके । इससे हमारे कार्य 
में तेज प्रगट होगा । इमें काम करना है, फूट नहीं फैलानी है । 


जातिवाद और हमारा छश््य 

यह बात जिल्कुल सही है कि जातिवाद का विष इन दिनों बहुत बढ़ 
रहा है। वह राष्ट्रीय शान्ति के लिए. घातक है। हर जाति अपने से 
भिज जाति को अपनी मलाई में बाचक मानकर इूसेर के मांगे में स्वयं 
बाधक बनती जा रही है। प्रान्त, भाषा और जाति के इन वादों की विना- 
शक हूपंर्ट जेन्‌ उमाज को भौ रपश कर गई हैं । राजस्थान के, रहने वाले 
इम झुंदूर महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, बल्लाल, बम्बई और मद्गरास आदि प्रान्तो 
में जाकर व्यापार करते हैं, धर बसाते हैं और घन कमाते है। किन्‍्हीं भी 
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“कारणों से किए, उन उन प्रान्तों के मूल निमासियोंदरी अपेक्षा हमारी 
आर्थिक स्थिति अच्छी हो गई। यह उन छोगों के लिए ईभा की बात 
होना खामाबिक था| चारों तरफ यही दिखाई दे रहा है। चनिकों के 
'अति अभाव-पीड़ितों का जो आज दृष्टिकोण है उते अवास्विक नहीं कहा 
जा सकता | बिहार में बंगालियों के प्रति जो भाव दै वही दूसरे प्रान्तवारों 
मैं राजस्ानियों के प्रति है। इसलिए यह कोई बात नहीं द कि प्रान्ती- 
यता और जातीयता किसी एक खास प्रान्त और जाति के प्रति ही पेदा हुई 
'है। यह हवा तो चारों ओर बह रही है। इसकी बड़ मनुध्य का स्वभाव 
है। हर ब्यक्ति में “स्व? के प्रति आशक्ति और मोह होता है, उसी की 
औओर उसका झुकाव होता दै। इस स्वभाव-बृत्ति में हमें इतना ही सुधार 
'करने की जरूरत है कि स्वजाति की सेवा दूसरी जातियों के लिएः कुसेबा 
और बाधक न बनकर वकास में पूरक और सहायक बने | ऐसा होनेपर 
“एक जाति का कार्य दशा के लिए अपने भाप सहायक बन बाएगा। 


भाई की साम्प्रदायिकता उपादेव दे 

इस बारे में एक बात और भी घ्यान_ देने योग्य है। छोटे-छोटे 
-समूह बना कर काये करने में एक प्रकार बी सुनिभा रहती है। जिन 
“लोगों से हमारा जितना निकटवर्ती सम्पक और सम्बन्ध रहता है, कार्य में 
-उतनी ही आसानी होती है। उनसे चर्चा करने में अधिक निःसकोचता 
'होती है। छेकिन इस में बिबिक रखने की इसीलिए, जरूरत है कि कहीं 
-हम सम्बन्धों और निकटता को पश्चयात और मोह में रंग न लें। अपनों 
के बीच रहकर और उनकी भलाई की सोचकर मी उससे किसी का अद्वित 
- नहीं होगा यह सावधानी सदा रखनी होगी। इस तरह कोई भी जाति 
किसी की भी ईंषां और द्वेष कौ पात्र न होगी। मेरी बात लौबिए | माई 
साइव भ्री० राजमलजी कौ प्रेरणा से में खेती के कायें में रस लेने छगा। 
“सेठ जमनालालजी बजाज की खेती कंपनी की भागीदारी में तथा निजी रूप 
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में भी दो-चार गाँवों में मैं खेती करंता हूँ । इस बात का मैं पूरा ध्यान " 
रखता हूँ कि मेरी खेती बढ़िया हो, फसल खूब हो। स्वामाविक ही दै कि 
इस तरद्द मेरी खेती दूसरों की अपेक्षा कुछ अच्छी दी होती है । मेरी खेती 
से अधिक आमदनी होते देखकर दूधरों ने भी अपनी खेती पर ध्यान देना 
झुरू किया और अब सारे गाँव की खेती बढ़िया होने लगी है । इस तरह 
यदि एक व्यक्ति, परियार, जाति या प्रान्त का काम स्वयं अपनी सीमा के 
लिए. अच्छा होता है तो उसका लाभ दूसरों को भी मिले बिना नहीं रह 
सकता ( जिसकी नींव में मलाई है ऐसी साम्प्रदायिकता को मैं संकीणता 
से पंर मानता हूँ । 


खमय अनुकूछ है 

हम सब को समाज की भलाई किस तरह की जाय, यह सोचना है । 
इमारे सामने सबसे बड़ा प्रश्न यह दे कि जीवन-निवीह सुख से कैसे किया 
जाय| यह प्रश्न यों तो मनुष्य के समान प्राचीन है । किन्तु इर समय 
भूत-काल अच्छा और वर्तमान कठिन ही कट्दा जाता रहा है। और निर- 
न्तर मविष्य के सुख की आशा में संगठन पर चोर दिया जाता रहा है । 
महंगाई बढ़ गई हे, खचे बढ़ गया है, जीवन-निबोह मुश्किल और चिन्ता- 
प्रद बन गया है । फिर भी मेरा तो खयाल है कि ऐसा समय इतिददा के 
हजारों वर्षों में नहीं आया | इम स्वतंत्र हुए और अहिंसा से। दो दो 
मद्दायुद्ध से संतत होकर आज विद्व शान्ति को दूंद रहा है। अह्विंता 
धर्मेयों के लिए यह अपूर्व अवसर है कि वे अपने कार्यक्षेत्र को विस्तृत करें 
और शान्ति के पिपासुओं को अ्दिंसा का झरना बताएँ । लेकिन यह केवल 
दूर से उंगली बताने से नहीं होगा । निजी अहिंसक आघरण द्वारा ही हम 


विश्व को अहिंसा का पाठ पढ़ा सर्केगे | 
अय हखा है 


भयभीत रहकर संगठन करने की छात डुँचती नहीं। डर में रक्षा 
का भाव है, और उसके लिए, हिंसा मूलक संगठन भी आधपश्यक हो बाता 
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है। और यह चीज दूसरों के प्रति घुणा और तिरस्कार प्रकट करती 
है। डरनेवाला दूसरे की रक्षा की नहीं सोच सकता। और यही हिंस॥ 
है। दूसरे की रक्षा की सोचना ही अहिंसा है । 


मध्यम वर्ग की जार्थिक दीनता 


मध्यम वर्ग की स्थिति इस समय संकद पूर्ण हैं। मूतिपूजक रवेता- 
भ्वर कॉन्फेस्स ने अपने फालना अधिवेशन में इस संबन्ध में कुछ फंड भी 
शुकज्ित ढ़िया है, लेकिन मैं सोचता हूँ लाखों नहीं करोड़ों के फंडों से मी 
कुछ नहीं होनेवाला है| इस संबन्ध में पू० विनोबाजी से मैंने चचों की 
थी | उन्होंने बताया ३--- 


८ प्रध्यम धर्ग की सबते बड़ी दिक्कत यह्द दे कि ऐसे परिवारों में 
कमानेवाला एक होता है, और एकट्टी की कमाई पर परिवार का खर्च 
निर्मर रहता है। उसे दर चीज मोल लेनी पड़ती है । अतः इस बरगे के 
परिवारों की छतिया कछ काम करें और उद्योग द्वारा ही बालकों की शिक्षा हो' 
तो इस वे का आर्थिक बोझ बहुत कुछ इलका हो सकता है। राजस्थान में 
अच्छे अच्छे घरों की ख््रियाँ कातती थीं। जमनालालजी बजाज की माँ बूदी' 
होनेपर भी काफी यूत कात छेती हैं। जब वे जीवनोपयोगी वस्तुएँ पेदफ 
करेंगी तब न केवछ कटठुम्ब की आर्थिक स्थिति ही सुधरेगी, उद्योग का 
बातावरण भी निर्माण होगा । आज मध्यम वे में थों दीनता आ गई है 
बह नष्ट होकर स्वावलंबन और आत्म-विश्वास बढ़ेगा |”? 


विनोबाजी की यह सूचना विचारणोय ही नहीं, प्रयोग में छाने योग्य: 
भी है। और यदि इस दिशा में कदम उठाया गया तो देश की भी बहुत 
कुछ आर्थिक समस्या इल हो सकती है। वस्तु को छोड़कर जब हम रुपंपए: 
के पीछे पढ़ते हैं तव अपने आप में हम कितने दुखी हो जाते हैं हसकाः 
एक उदादरण आपके सामने रखता हैं । 


१०८ खाल और जीवन 


इक उदाहरण 

छोटे -छोटे राज्य जब खत्म हुए तब बहुत से छोग बेकार हो गए. 
-मध्य भारत के एक छोटे से राज्य की राजधानी में एक भाई रहते ये । 
३० या ४० ० उनका घेतन था और निजी मकान था । नौकरी तथा दो- 
आक मंचेशियों के पालन से गृहस्थी चल जाती थी। बड़ा दाहर था नहीं । 
किसी तरह काम चल रहा था । अब अदालत बन्द होने से नौकरी छूटी 
और नौकरी की तलाश में घूमते फिरि। उनकीं स्थिति को देखकर मेरे एक 
सेवा-भावी मित्र को उनपर दया आगई । एक शहर में ७५ ० की नौकरी 
उन्हें दिल्या दी । जद्टों बे नौकरी करे हैं वश से तो ५० रु० ही' मिलते 
"हैं, २५ की पूर्वि मित्र अपने पास से करते हैं| लेकिन ७५ रु० पाकर भी 
वे सुखी नहीं हैं । कुछ समम बाद मेरे मित्रकों दिलाई दिया कि उतत 
जेचारे का गॉब न छुड़ा कर वहीं किश्ली धंषेपानी से लगा दिया जाता तो 
कदाचित्‌ मेरे २५ रु० उस के लिए उपयोगी बन पड़ते । 


कार्य को सहायता ही आदमी को खशक्त घनाती दे 

तो, मैं कह यह रहा था कि केबल पैसा दी किसी के जीवन को 
ऊँचा नहीं उठा सकता । जो माई और गुबक काम चाहते हैं उन्हें अपने 
"पास रखकर यदि समभे छोग योग्य बनावें और काम-घंचे से लगा देवें तो 
चहुत बड़ी सेवा होगी । पैसे की खह्टामता अला टालने से कम नहीं है | 
और इस से आदमी और भी अधिक बेकार और आहूसी बनता है। काम 
सिखाकर उद्योग में लगवा देना शेसी सद्गायता है जो पानेबाने को सशक्त 
"और साहसी बनाती है। अब बह समय नहीं रहा कि श्रमको हल्का समझा 
ज्ाय। बुद्धि और अमका बंदि हम एक साथ उपयोग कर सके तो इमारा 
अविष्य उज्ज्नल ट्ै--चिन्ता करने की कोई बात नहीं ।* 


2 कट अर यम मम 
#ओसबाल काये-कत्तो सम्मेलन नारायणयांब में दिया गया अध्यक्षीय भाषण 


१३: 
व्यापार और अहिंसा 


बमनालाल जेन 


अगर इम अहिंसा को आत्मा कई तो व्यापार झरीर संश पा सकता 
है। बुद्धि आत्मा को चाहिए और रोटी शरीर को। यह जगत्‌ है कि 
इसमें नाना तरह के वाद और बिवाद हैं। एक कहता है कि जड़ का 
मोह मूढ़ता है और यों शरीर के सम्बन्ध मिथ्वा हैं | दिखाई देने वाला जगत्‌_ 
का रूप और वैमव क्षणिक और अशाश्वत हैं। सूत्र में कह दिया गया कि 
जगत्‌ माया है। लेकिन बुद्धि जड़ नहीं थी। उसने कह्ा--- ““ नहीँ, 
जगत्‌ माया नहीं है| इंश्वर स्वये धोखा है |?” च्ञो प्रत्यक्ष हे और जिसका' 
उपयोग है, उसके बिना उसकी सचाई को अस्वीकार केसे किया जा 
सकता है ! 


अध्यात्मवाद आत्मा को लेकर बला और उसने भौतिकवाद को तुच्छ, 
अस्थिर, क्षणिक और दुःख का कारण बतलाया | यह बड़े अचरज की 
बात है कि अध्यात्मवाद का प्रभाव संसार के अधिकांश लोगोंपर बहुत गहरा 
स्थापित हुआ है। कम-से-कम विचारों में तो अध्यात्मवाद अपनी सत्ता 
जमा चुका है | यह कैसे हुआ, इसका ऐतिहासिक अन्वेषण यदि किया जाय. 
तो बड़ी मनोरंबक सामग्री पढ़ने को मिल सकती हैं। मुझे तो ऐसा छगता 
है कि अध्यात्मवादियों में कुछ ऐसे गुण ये कि थे अपने कार्य में बहुत 
सफल हो सके । अध्यात्मवाद का सर्व प्रथम अस्त्र हैं--मरण या परिवर्तन | 
मरण या परिवर्तन का चित्र प्रस्तुत कर आदमी को जल्‍दी ही वश में किया 
जा सकता है । हर आदमी जानता है, देखता है और समझता है कि उसके पूर्वज. 
मेरे हैं, उसकी वस्तुएँ नष्ट हुईं हैं, उसकी अवस्थाओं में परिवर्तन हुआ है ॥ 


श्७ ' समाज और जीवन 


इस सचाई को वह इन्कार नहीं कर सकता । अध्यात्मवाद का दूसरा असर 
है---अदृश्य की पूजा । जिसे आदमी जानता नहीं, जो दिख नहीं सकता, 
उसे इतना चमत्कार-पूण्ण बनाकर मंनुष्य के सामने पेश किया गया कि 
खडस को वरबस उसे स्वीकार करना पड़ा । और उसका तीसरा अस्त्र है-- 
आराम । अम और कष्ट कौन चाइता है ! एक के बदले यदि आधी ही 
रोदी मिकछ तो भी आदमी अम से ब्चने की कोशिश करेगा | इसमें शक 
-नहीं, अध्यात्मवाद ने आराम की बड़ी सुन्दर राह दिखाई है। अध्यात्म- 
-वाद का सहारा केकर कोई भी अपने उत्तरदायित्व से मुक्त हो सकता है 
-और आत्म-कल्याण के नामपर बिना किसी अमर के शरीर का आजीबन 
पोषण करता रह सकता है। अपने शब्दों में कह सकता हूँ कि मनुष्य को 
अम से बचे रहने के लिए अध्यात्मबाद ने बैराग्य नाम की बड़ी मीठी दवा 
'पिछाई है । 


अध्यात्मवाद में या कि वैराग्यवाद में ही एक और भी बडी बिशेषता 
है। उस में अपने अभावों का समाधान और कमजोरियों का छिपाद बड़ी 
आसानी से किया जा सकता है| मुझे संगीत को परख नहीं है या मुझे 
ईंसना नहीं आता है तो विरागी कइलाकर इसपर परदा डाला जा सकता 
है। जिससे आदमी की अयोग्यता छिप जाय, उसका आशभय हेने में कोई 
- क्यों टिचाकियाएगा ! मान छीजिए मेरे पास इतने पैसे नहीं हं या में 
कमा नहीं सकता हूँ कि इर दूसरे तीसेर दिन कपड़े बदल और में अपनी 
"बिवशता के कारण अगर अख्त-व्यस्त तथा मैले-कुचेले कपड़ों में रहता हूँ तो 
“यद मेरे लिए. शर्म की बात हो सकती है। लेकिन छोग मुझे उदासीन या 
विरागी या कि दाशंनिक कहते हैं तो मेरी शर्म पर. खमावतः पर्दा पड़ 
लाता है | यह पर्दा पडना एक प्रकार से मद्त्व को बढाता है | ऐसी स्थिति में 
-अध्यात्मवाद का सहारा अत्यन्त आवश्यक प्रतीत होने लगता है। आज 
- अध्यात्मवाद का जो परिणाम हमारे सामने है, उसका यह दहन है । 


“ब्यापार और अदिसा १११ 


पर सच है कि व्यवहार में ऐसा आदमी पूरा बुदूधू समझा जाता है। 

कोई चतुर आदमी उंस आर्थिक या सामाजिक बिम्मेदारी नहीं सौप सकता; 

मछे डी उसके अध्यात्म की वह 'चोह जितनी प्रसंशा करता रहे | तो मत- 
' कब यह #ि व्यवद्दार का जो सत्य है, सिद्धान्त के काम का वह नहीं है । 


यही हम श्यापार और अहिंसा में देख सकते हैं। बचपन में छुना 
था एक व्यापारी के मुख से कि व्यापार की उत्तम, मध्यम और ऋषघन्य 
तीन अणियाँ हैं । उन्होंने बताया था---सराफी उत्तम, बजाजी मध्यम और 
ऋषि जधन्य ब्यापार हे | व्यापारी अह्टिंसा-धर्मी थे । अपनी वात को स्पष्ट 
करते हुए; उन्होंने यह मी कहा या कि ज्यों ज्यों व्यापार में दिंसा बदती 
लाती है, वह नीचे गिरता जाता है। मैं मति-मूढ बालक उस समय क्‍या 
जानता था कि हिंसा कया और अहिंसा कया हैं ! पर अब समझ में आया 
कि हिंसा वह जिस केवछ जीवों का घात होता है| यही व्यापारिक इश्कोण 
ज्वापार के अणी-विभाजन में रहा | मेरा खयाल है, उस समय बाजार में 
श्टा उतरा नहीं था। अगर उतरा होता तो इसमें शक नहीं कि सराफौ 
को भी वह पीछे दकेल देता । झूठ और परिग्रह उस अष्टिंसक के छिए. 
आरू शकता दे जो केवरक छीवों का घात करनेवाछा हिंसक व्यापार नहीं करना 
चाहता । मैं इस अध्िंसकता को यहाँ तक सीमित मानता हूँ । ओर इसमें 
व्यापारी की मुरूय दष्टि उसकी दुविधा की दी है। दूकान साफ हो, 
केन-देन में कष्ट न हो, बैठक सुहानी हो, आराम से बेठने और सोने को 
मिके, मबिखियाँ। मिन-मिन न करें और ींटियों फौज न बदावें। इतनी 
झुविभा और ब्यवस्थावाला न्यापार ही अद्टिसक हो जाता हे । यह सोचने 
की वहाँ जरूरत ही कब होती दे कि उस व्यापार में सत्य, प्रामाणिकता, 
उपयोगिता, निर््नेमता और विनम्रता का कितना अंश बव्यप्धार में उतरता 
है। वहां असतत्य चर सकता है, परिग्रह बढ़ सकता है, ढेने-देने के बाटों 
झञे अन्तर रखा जा सकता है, ब्लेक मार्केट भी चल सकता दे--सब कुछ 
ब्यल सकता है---केवल कीडों-मकोड़ों की ट्िंसा नहीं रू सकती | 


श्श्र्‌ सखमाज और जीवन 


. ऊपर सट्ठे का बरिक्र आया है। आज नगर-नगर और गाँब-गाँद 
चल्कि गली-गली में स्त्री और पुरुष, बच्चे और बूढ़े सट्टे के पीछे पड़े हुए. 
हैं। एक दिन चची करने पर एक भाई ने, जो खादीघारी हैं, कहा-- 
* देखोबी, सट्ट जेसा प्रामाणिक घन्धा और कोई नहीं है। न उसमें पूनी 
की जरूश्त है, न दूकान की, न बही-खातों की, न लिखा-पढ़ी की | दिन 
भर परेशान भी नहीं होना पड़ता, रात में मी हम दो-चार घण्टे यह काम 
करते हैं और यह सारा काम विश्वास के नल पर चलता है। झठ और 
हिंसा को तो इस में कतई स्थान नहीं है। आप के यहाँ तो बहदी-खातों में 

” तथा काराब-पत्रों में लिखा-पढ़ी होने पर भी छोग लेन-देन में परेशान होते 
हैं, शठ बोलते हैं । 
मैं सुन ही सकता था, बोल्ता कया ! बेचारे दो या चार, आठ या 
दस रुपयों पर सौ सौ की जोखम उठाते हैं, रात के दो-दो बचे तक जागंते 
हैं, और दूसरे दिन चुपके चुपके सारा भुगतान भी कर चुकते हैं। 
अचरज है कि अपने को प्रामाणिक कहदनेवाला सटोरिया भी कानून से बच- 
कर चलना चाहता हैं। प्रामाणिकता में तो साहस होता है पर यहाँ तोः 
भय विरानित है। मैं मानता हूँ कि जहाँ भय होता है, वह्लों सचाई नहीं 
रहती और अर्दिसा भी नहीं रहती । रुद्टे का धन्धा देखने में कितना ही 
प्रामाणिक प्रतीत हो और उसमें जीवों की हिंसा न शेती हो; पर है वह प्रथम: 
श्रेणी का हिंसक धन्धा। कारण, इसमें फँसा हुआ आदमी आल्सी, 
निकम्मा और लोभी बनता जाता है। अपने भाग्य को परखने की ओट 
: में वह चाहता है कि दूसरों की जेत्र का सेकडों रुपया उसकी तिजोरी में आ 
जाय । इस टूट का नाम अगर भाग्य है तो उस दान को भी पुरुषार्थ 
कहना चाहिए. जो स्वर्ग पाने की रिश्वत में दिया जाता हैं । 


आज के व्यापार की यही हालत है। जीवों की हिंसा से तो बचा 
गया, पर अहिंता उसमें नहीं आ पाई । अन्न और वस्त्र के चिना किसी 
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का चल सका हैं ऐसा कोई दीखा नहीं । अहिंसा के मदत्रती साधु के 
दांतों तले भी भोजन के कौर पड़ते ही हैं। पानी वे छना ही पीते हैं । 
छानने का साधन वस्त्र है। पर अचरज है कि अन्न और वस्त्र के उत्पा- 
दन को वे निकृष्ट और द्विंतक बतलाते हैं । माना, कि खेती में जीब-द्विंसा 
होती है; पर उसकी मर्यादा है, उपयोगिता है, अनिवायंता है और विवशता 
है। और फिर द्िंसा कहाँ नहीं होती ! रहने को मकान चाहिए, फिरने 
को सड़क चाहिए, बोलने में श्वासोच्छृवास भी चलता है। में नहीं समझता 
कि इन सब क्रियाओं में बिना हिंसा के काम चल जाता है । भोजन बनता 
है, उस के लिए भी चूल्हा सिलगाना पड़ता है । मेरा खयाल है कि अन्न 
उत्पादन की अपेक्षा मोजन तैयार करने में अधिक जीव-दहिंसा होती है । 
इस तैयार भोजन को आग ठण्डी करके किया जाय या चाहे बिस तरह; 
जो होनी थी वह हिंसा तो हो चुकी | तत्र क्‍या अहिंसा का मह्ात्रती भी 
महान्‌ हिंसक नहीं हो जाता ! नहीं, वह नहीं हो सकता, न होना 
पाहिए। क्‍योंकि यह अनिवार्यता है और दृष्टि इस में हिंसा की नहीं है । 

इसी तरह कृषि को भी हिंसक उद्यो५ नहीं कहां जा सकता | मुझे 
तो ऐसा लगता है कि इसे हिंसक कहने वाला भी भारी हिंसक है। अगर 
भोजन ग्रहण करनवाला साधु हिंसक नहीं हो जाता तो उंसे पैदा करनेवाला 
कैसे हिंसक बन जाय ! सच बात तो यह है कि ज्यों-ज्वों आदमी के पास 
पैसा बढ़ता गया, श्रम और प्रामाणिकता उससे दुर होती गई और बह 
परिप्रह के पीछे पड़ गया, त्यों-स्यों उसने अपनी सुविधा और रुचि के 
अनुसार हिंसा और अहिंसा की व्याख्याएँ र्वकर अपने बड़प्पन को सुरक्षित 
रखने का प्रयत्न किया है । 


व्यापार कोई हो और चाहे जैसा हो, उसकी आअदिसा केवल जीव-घात 
न करने तक ही सीमित नहीं है। उस अधसा का क्या मूल्य जिस से 
श्रम नष्ट होता हो और जो राष्ट-निमोण के छिए. घातक हो ? और असत्य 
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तथा परिग्रह को पुष्ट करनेवाली अहिंसा भी कया हिंसा नहीं है ? बही 
व्यापार अ्विंसक हो सकता है जिससे राष्ट्‌ की शक्ति बढती है, मनुष्य 
के स्वावलम्बन का विकास होता है। केवल जीवों की हिंसा से बचानेवाली 
अहिंसा, अहिंसा नहीं बल्कि अ्टिसा की विडम्बना है। और इस दृष्टि से 
किया जानेवाला व्यापार, व्यापार नहीं बल्कि छूट है, अत्याचार है| # 





# आहिसा को हमें व्यापक अथ में ग्रहण करना चाहिए । अआईहिसा का 
अर्थ में तो ऐसा करता हूँ कि जो कर्म प्रमाद, असावधानी और स्वार्थ के 
वशीभूत होकर किया जाता है और जिस कर्म से राष्ट्र का कोई हित नहीं 
होता, वह हिंसामय' ही है--उस से जीवों का घात हे या न हो। आज 
तो हमारी अ्िसा हिंसा से बट कर खतरनाक हो गई है | इस अहिंसा 
की विडम्बना पर क्‍या कमी रोक लगेगी ! 


हमारे सुरुचि-पूर्ण प्रकाशन 


प्यारे राजा बेटा (भाग १ और २) 

दोनों पुस्तकों में संसार के २३ महापुरुषों की सरल, सुन्दर कहानिया 
हैं। अनेक पत्रों तथा विद्वानों और रोडियो स्टेशन द्वारा प्रशंसित । पुस्तक 
मध्यप्रांतीय हिन्दी साहित्य सम्मेलन द्वारा पुरस्कृत । 

मूल्य प्रय्येक मांग का ॥) 

महावीर-बाणी (जन गीता ) 

भ० महावीर के जीवनोपयोगी मंगल-सूत्रों का संकलन | प्रृष्ठ २५०; 
दो रंगा चित्र | मूल्य १॥ ) 
माणिभद्र-- 

त्याग, संघर्ष और प्रेम का महावीरकालीन उपन्यास | मूल्य १)) 
बुद्ध और महावीर तथा दो भाषण-- 

आचाये कि. घ. मशरूबाल की लेखनी से लिखा गया दोनों 
क्रांतिकारी धम संस्थापकों का तुलनात्मक जीवन-परिचय | साथ में महावीर 
सम्बन्धी दो भाषण भी हैं। पृष्ठ १५० | मूल्य १) 
उज्ज्यछ प्रवचन-- 

राष्ट्रीय महापुरुषों पर महासती उज्ज्वलकुमारीजी के धार्मिक 
प्रवचन | पृष्ठ ९०। मूल्य ॥*) 


भारत जैन मद्दामण्डल, बधों 


हमारे आगामी प्रकाशन 
शीघ्र ही निकल रहे हैं 


पहले सलल्‍्य भेजकर ग्राहक बननेवालों को पौने मूल्य में 

जीवन-जाहरी-सख ० जमनालछालजी बजाज की व्यावसायिक और 
सामाजिक सफलता तथा निर्भीक व्यक्तित्व पर प्रकाश डालनवाली वह 
पुस्तक जिससे स्कूल और कालेजों से निकलने वाले तरुणों को व्यवसाय और 
उद्योग के क्षेत्र म प्रवेश करने पर प्रामाणिक मार्गदर्शन करेगी । जमना- 
छालजी के जीवन की कुछ प्रभावात्मक घटनाएं, और संध्मरण । 

पृष्ठ १५०, भूल्य सजिल्द १॥।) 

तत्त्व समुच्चय-डा० हवीरालाछजी जैन एम. ए.. डी. लिट | 

दिग्म्बर ओर खेताम्वर परम्परा के प्राचीन प्राकृत ग्रन्थों के आधार 
पर जैनधर्म और आघार का प्रामाणिक परिचव- गीता जैसे व्यवस्थित 
और सुंदर संकटन । 

तस्वाथे सूत्र-पं० सुलछालजी | यद्द महान्‌ कृति जैनोंके सभी 
सम्प्रदायों में समान रूप से आहत है । ऐतिहासिक तथा दाशैनिक समीक्षा 
से समन्वित यह टीका कई जगह पाख्य-क्रम में है । 

पुष्ठ छगभग ५०० | मूल्य ४) 

समाज और जीवन-संपादक जमनालछाछ बैन । इस में समाज 
ओऔर जीवन को स्पर्श करने वाले अनुभवी विद्वानों के चिन्तन प्रधान लेखों 
का संग्रह है। पृष्ठ १००। मूल्य १) 

घम और संस्कृति-संपादक जमनालाल जेन | इस में धम और 
संस्कृति पर विभिन्न दृश्कोणों को लेकर हमारी समस्याओं को स्पशे किया 
गया ६। यह भी लेखों का संग्रह है । पृष्ठ १०० | मूल्य १) 

गीता भ्रवरचनें-आचार्य विनोबा 

श्रीमद्‌भगवद्गीतापर विनोबाजी के मार्मिक और गंभीर प्रवचनों 
का मराठी भाषाका संग्रह | पृष्ठ लगभग २५० | मूल्य १॥) 

भारत जैन महामण्डल, वधो 


